Își naște fiul în pântecele unui copil și astfel generația lui nu va înceta Liniştit V a plecat gândurile de moarte și, după ce a stropit Kalmashapada cu apă sfântă, l-a eliberat de rakshas (Mbh - ) Un alt mit spune că, după ce a plănuit să-l omoare pe V , Vishwamitra a ordonat odată râului Saraswati să aducă el V pe valuri proprii Cu toate acestea, văzând că Vishwamitra îl aștepta pe țărm cu o armă în mâini, V a poruncit râului să curgă în sens opus Saraswati a ascultat de înțelept și de enervat Vishwamitra și-a prefăcut apele în sânge timp de un an (IX ) Potrivit lui Vishnu Purana, soția lui V era fiica Urja Daksha Alte surse o numesc pe soția lui V Arundhati, care a fost hărțuită în zadar de Agni și Indra, iar ea, devenind personificarea fidelității conjugale, ea a fost dusă la cer ca steaua dimineții P A Grintser VASU (Old Ind Vazi, Vazavai, plural, h; din Khazi-, „tip”), în mitologia vedă și hindusă opt zeități formând un grup special Împreună cu Rudra și Adityas, Dyaus și Prithivi V formează vechiul panteon indian al celor de zei (cf Atharvaveda, Shatapat-ha-brahmanu etc ) Într-un număr imnuri ale Rigvedei, în episoade separate ale epopeei, în enumerari și clasificări în Upanishade, toate trei grupuri de zei apar împreună Dar deja la brahmani, V sunt asociate cu pământul, în timp ce rudra sunt asociate cu aer, și aditya - cu cerul (Shat -br I , , ; IV , , ) Chandogya Upanishad (III - ) include V în cinci asociații și sunt asociate cu Agni, Rudras - cu Indra, Adityas - cu Varuna etc Agni ca lider al lui V apare doar în textele vedice de mai târziu, dar deja în Rigveda îl însoțește pe V (X , ; , ; , ) Într-o perioadă anterioară, conducătorul lui V este Indra (numită Vasava în epopee), deși nu poate călca legea lor (X , ); în hinduismul târziu, acest loc începe să fie ocupat de Vishnu Zeitățile care alcătuiesc grupul V sunt personificarea fenomenelor naturale, elementele și obiecte, cf în Vishnu Purana: apă (Apa), stea polară (Dhruva), lună (Soma), pământ (Dhara sau Dhava), vânt (Anila), foc (Ana-la sau Pavaka), zori (Prabha-sa), lumină (Pratyusha); V Brihadaranyaka Upanishad (III , ) V : foc, vânt, spațiu aerian, soare, cer, lună, stele; mai târziu, Ashvins, Adityas, Rudras, Vishnu, Shiva și Kubera sunt considerați ca V (în Vishnu Purana : Agni, Soma, Vayu, Dhruva etc ) În Ramayana, V sunt copiii lui Aditi Pentru individul V , vezi articolele dedicat unor zei specifici acestui grup; Există literatură despre V V N Toporov VASUDEVA, în mitologia hindusă: ) (vechiul Ind Vazisieva) tatăl lui Krishna și fratele lui Kunti, mama Pandava, eroii Mahabharata; ) (ind antic Vazisieva) numele lui Krishna și Vishnu (din moment ce Krishna realizare) Tratat ca un patronimic Educație: „fiul lui Vasudeva”, tatăl lui Krishna Aparent, în vremuri străvechi, V era considerat un fel o zeitate separată, dar a fuzionat treptat cu imaginea lui Vishnu - Krishna și două versiuni ale acesteia nume au fost atribuite la două personaje din mitul lui Krishna S S VATA (vechiul Ind Vaia, propriul „vânt”), în mitologia vedă, zeitatea vântului V este strâns legat de Vayu, pe pe baza căreia aceste două nume sunt uneori combinate într-o singură imagine mitologică cu toate acestea caracteristicile acestor două personaje diferă semnificativ, motiv pentru care este indicat să le luăm în considerare separat V este o formă mai puțin individualizată și neantropomorfă a zeității; in unele cazuri V - puterea zeificată a vântului În Rig Veda îi sunt dedicate două mici imnuri (X ; ) V învață nu după chipul lui, ci în fluierat, îmbietor Carul său tras de cai (tras de Indra, X - ), papură, zdrobind totul, bubuit, dând naștere la reflexe roșiatice, ridicând praf, pe pământ și pe aer Vârtejele îl urmăresc pe V V este primul născut, este un copil al lumii, un prieten al apelor, suflarea zeilor, este subordonat ordine cosmică Nu se odihnește niciodată, cu el pe carul său este întotdeauna Dumnezeu - regele tuturor pace Pe lângă Indra, V este asociat cu zeul norilor de tunete și al ploii, Parjanya (cf X ; , ) Prin urmare și Legătura lui V cu ploaia (VII ), furtuna, furtuna (IV ; V ; X , - ) Cu toate acestea, V aduce vindecare și longevitate (X ) În perioada post-vedică rolul lui V devine mai puţin semnificativ şi adesea Vayu acționează ca un înlocuitor pentru V Numele V ca vânt îndumnezeit se întoarce la indo-european epocă; cf Paralele iraniene (în special vaia sau Oacio zoroastrian de pe monedele din epoca lui Kanishka, conducător al regatului Kushan) sau imaginea personificată a vântului în mitologia slavă V N Toporov WATATSUMI-NO KUNI (vechea japoneză, „țara zeului-spiritul mării”), în mitologia japoneză a stăpânirii mării Regele Watatsumi no kami, cu care, precum și cu regele însuși, sunt legate multe comploturi In mod deosebit Intriga lui V este dezvoltată în detaliu în miturile „Kod-ziki” și „Nihongi” despre frații zei Hode-ri și Hoori locuire regele mării este descris ca o lume magică în care palatele sunt construite ca solzi de pește, fiică zeul mării se numește Toyotama-hime („fecioara perlelor abundente”), numele tuturor obiectelor au epitetul „preţios” Cu V -n legat de reprezentări mitologice caracteristice miturilor despre alte lumi În binecunoscuta legendă de basm despre pescarul Urashima V -n a acţionează ca o ţară a eternului tinerețe: abia după ce s-a întors pe pământ și s-a văzut ca un om foarte bătrân, Urashima descoperă că a stat la regele mării nu trei ani, după cum i se părea, ci mai mult de trei sute de ani Astfel, V -n La pare a fi o lume care nu este supusă trecerii timpului, iar regele mării - având putere asupra oameni și elemente (cf motivul perlei mareei și perlei refluxului în mitul lui Hoori) E P VAHAGN, Vahagn, în mitologia armeană, zeul tunetului și al fulgerului Potrivit mitului, el s-a născut în chinurile cerului și pământul și, de asemenea, marea purpurie; La naștere a fost implicat și bastonul roșu (ceea ce a permis mare), care a aruncat fum și flăcări; V a apărut din flacără - un tânăr cu păr de foc, cu un foc barba si ochii ca doi sori Fiind născut, V intră într-o luptă cu visha-pamis (de unde a lui epitetul „Vishapakah” – „luptător vishap”) și îi învinge Mitul lui V s-a dezvoltat, probabil la mijloc mie la n e bazat pe miturile indo-iraniene despre zeitățile tunetului care luptă și înfrâng serpentina demoni La izvorul etimologiei numelui V se află epitetul lui Indra „Vrit-rahan” („ucigașul lui Vritra”) lupta lui V vishapami - „lupta cu tunet” a zeului împotriva personificării malefice a unei furtuni, tornade sau nori de tunet (vishapa-demon) În epoca elenistică, V a fost identificat cu Hercule Potrivit unei variante a mitului, V , strămoșul armenilor, într-o iarnă aspră, a furat paie de la strămoșul asirienilor, Barsham, și a dispărut pe cer Când mergea cu prada pe cer, a scăpat paie mici în drum; din ele formate Calea Lactee (în armeană se numește „drumul hoțului de paie”) Potrivit unei alte versiuni, V nu este un zeu, ci fiul unui rege Luptătorul Tigran-vishap care l-a ucis pe Azhdahak În cinstea lui V au fost construite temple în Ashtishat, în Ahevakan, Micul Akhbak (acum în Turcia) Imaginea lui V picturi ale artiștilor contemporani A Kojoyan, O Minasyan, poezii de I Ioan-nisyan și E Charents S V Harutyunyan VATSILU, în mitologia Lacurilor, muntele sacru Se crede că între cei doi stânci alăturate între ele, stând pe vârful V , doar un fără păcat Uman; stâncile îl rețin pe păcătos Femei sterile care s-au strecurat printre pietrele lui V , sunt curățiți și pot conta pe succesul unei rugăciuni adresate lui Dumnezeu pentru trimiterea copiilor la ei V (de către ea este considerat un munte lângă Kumakh - centrul regiunii Lak) a fost un loc de rugăciuni pentru ploaie, pe el s-au făcut sacrificii Numele acestui munte (Vatsilu) se întoarce, potrivit cercetătorului sovietic L I Lavrov, la osetia Uatsilla, căruia Laks s-au rugat, ca și oseții, în timpul secetei Se asociază etimologia populară a lui V cu mitul (în legenda „Dragostea Narts”) despre Nart Barkhkhu, îndrăgostit de Pari Hotărând la cererea lui Pari pentru a crea o mare lângă habitatul ei, el a săpat o groapă de fundație; a adunat pământul săpat și a format un munte, spunând în același timp că acest munte va fi sub sare [Va („aceasta”) qil („sare”) lu („dedesubt”)] Și în alte regiuni ale Daghestanului, unii munți erau considerați sacri, se ruga pentru ei, s-au făcut sacrificii XX VACH (vechiul Ind Vas, litere, „vorbire”, „cuvânt”), în mitologia indiană veche, zeița vorbirii, personificare vorbire În Rig Veda îi este dedicat un imn (X ), în care numele ei este anagramat V trăieşte pe cer şi pe pământ, pântecele ei în apă, în mare; se răspândește peste toate lumile, ajunge la cer, suflă ca vântul, îmbrățișează toate lumile V deasupra cerului şi mai lat decât pământul Ea - stăpână și strângătoare de averi, le înzestrează pe toate; cel pe care îl iubește devine puternic, înțelept, brahman, rishi; cei care îi urăsc pe brahmani, V lovește cu o săgeată din arcul lui Rudra Ea dă naștere unor dispute între oameni și îi mulțumește pe cei care aud ce spune ea V este divers Ea cara Mitra, Varuna, Indra, Agni, Ashwins, Soma, Tvashtara, Pushana și Bhagu; cu ea - Rudra, Vasu, Aditi, toți zeii Ea este numită divină, regina zeilor (VIII , - ) În crearea existenţei, V este legat cu Praja-pati (brahmani), și prin epitetul Vachaspa-ti, „stăpânul vorbirii”, cu Vishvakarman și Soma ÎN perioada de după „Rigveda” V capătă multe legături (genealogice, înrudite, intriga) Da, deja intră „La-harvavede” este identificată cu Vi-raj și este considerată fiica zeului iubirii Kama, în timp ce, potrivit Potrivit comentatorului Vedelor Sayana, V este fiica marelui rishi Ambhrina (din cuvântul cu sensul "umed") În Taittiriya Brahmana, V este numită „mama Vedelor” [la fel și în Mahabharata; în „Aitareya- brahmana ”(VI ) Vishnu dobândește lumile, Vedele și V - vorbire] cu trei pași și soția lui Indra, conţinând toate lumile [uneori V este o zeiţă atmosferică, iar tunetul este numit „vocea (vods) spațiu de mijloc”; cf „Nighan-tuka” ] Ea este una dintre soțiile lui Prajapati, care a creat apele din lumea în imaginea vorbirii („Shatapatha-brahmana”) În perioada epică, V devine zeița înțelepciunii și elocvenţă; ea începe să fie identificată cu Saraswati, zeița râului și a râului, și considerată soția lui Brahma (în Bhagavata-pu-rana ea este fiica lui, iar în Padma Purana este fiica lui Daksha, soția și mama lui Kashyapa Gandharvas și Apsaras) Cel mai faimos complot mitologic care îl implică pe V este o răscumpărare de la Gandharva Soma furată de ei cu prețul lui V , transformată în femeie (Ait -br I ; Taitt -samkh VI , , ; Maitr - samkh III , ), cf motivul lui V , ademenindu-l pe Soma din Gandharva (Shat -br III) Imaginea lui V s-a format pe baza ideile indiene antice despre gândirea triadei - cuvântul este, de asemenea, o chestiune de semnificație specială a vorbirii sonore S-au evidențiat paralele între vechii indieni teoriile cuvântului și unele trăsături ale lui V , pe de o parte, și doctrina Logosului în greaca veche filozofia pe de alta V N Toporov VAYU (vechiul Ind Vaui, propriul „vânt”, „aer”), în mitologia vedă și hindusă, zeul vântului V îndeaproape asociat cu Vata Un imn din Rig Veda îi este dedicat în întregime; în mai multe imnuri este celebru alături de Indra V este mai individualizat decât Vata, deși caracteristicile sale sunt destul de vagi (în are un aspect plăcut, are o mie de ochi, iute ca un gând, atinge cerul etc ) V este născut din două lumi (RV VII , ), umple spațiul aerian (X , - ), apare dimineața; are o strălucire un car și mulți cai ( , , ), uneori tauri; cu el în car este însuși Indra V generos, binevoitor, are bogății pe care le dă, răsplătește donatorul cu un fiu, dă urmași, = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | VEDIC MITOLOGIA proprietate, cai, tauri, faima, oferă adăpost, împrăștie dușmani Pe lângă legătura cu Indra şi de Marut, pe care V i-a nascut (I , ), se subliniaza legatura cu soma: V are dreptul (uneori impreuna cu Indra) la prima înghițitură de soma; soma îi este plăcută, curge spre el etc Se menționează odată că V - soțul fiicei lui Tvaștar (VIII , - ) V se adresează simultan cu Indra și Pardzhanya, el ei sacrifică un animal de culoare albă (Maitr -Samkh II , ) V - respirație vitală (rgapa, RV I , - ) și ea însăși a apărut din suflarea lui Purusha (X , ) În perioada post-vedică, imaginea lui V devine mai mult cert (cf Vishnudharma-pur bviiii - : imagine antropomorfă), este inclus în serie parcele Deci, în Ramayana (I , , ) V se îndrăgostește de fiicele lui Kushanabha și, fiind respins, îi blestemă; în același loc (IV , ; V , - ; V , - ) V apare ca tatăl lui Hanuman și Sampatina (în „Mahabharata” este tatăl lui Bhima) În Bhagavata Purana, V , la cererea înțeleptului Narada, distruge vârful Muntele Meru, care cade în mare, dând naștere insulei Lanka În unele cazuri, V o însoţeşte pe Indra în bătălii; în mitul despre victoria asupra Vritrei în versiunea lui Shatapatha Brahmana (IV), zeii îl trimit pe V În povestea rivalității dintre Vishwamitra și Vasistha pentru vaca Surabhi (Ram I), Indra îi trimite pe V și Kamu să o ajute pe Apsara Menaka Uneori V acționează ca donator: Karttikeya (vezi Skanda) el dă un car (legenda lui Skanda - "Matsya Purana"), Kali - urechi, arc și săgeți ("Markandeya Purana") În mod semnificativ, transformarea lui V într-unul dintre paznicii lumii (vezi Lokapaly), nord-vestul a fost dat puterii sale la vest, animalul lui (vahana) a devenit cerbul (Matsya Purana) Vishnu Purana menționează că V aparține grupului Vasus În Upanishads, V apare adesea în liste și clasificări cel mai apropiat corespondența mitologică a lui V este Avestan Vayu V N Toporov WEBULA, în mitologia rândurilor din Birmania (grupul tibeto-birman), dealul de unde și-a provenit tribalul grupul Yahoo Potrivit mitului, soarele a lăsat un ou pe V Hill O femeie birmană l-a găsit și Am pus-o într-o oală, pe care am pus-o lângă vatră Din ou a venit un băiat care a devenit strămoșul lui Yahao I Ch MITOLOGIA VEDICĂ, un set de reprezentări mitologice ale arienilor vedici (invadatori în mileniul II î Hr e spre nord-vestul Indiei și s-a stabilit treptat în est și sud directii); de obicei sub V m înțelegeți reprezentările mitologice ale arienilor din perioada creării Vedelor, și uneori perioada creării brahmanelor, comentarii în proză asupra Vedelor și Upanishade, învățături secrete de natură filozofică și religioasă, legată genetic de Vede, dar reflectând, de fapt, deja altă tradiție culturală; Cronologic, V m se referă la epoca dintre mijloc și ser mileniul I î Hr e , când structura comunală primitivă a societăţii vedice era deja în stadiul de descompunere şi a format treptat un mod de viaţă care a fost caracteristic democraţiei militare Izvoarele lui V m : patru colecții antice ale Vedelor; Brahmanii la Vedele relevante (informații valoroase despre ritual, interpretarea semnificației și simbolismului său cel mai interior, o serie de mituri și mitologizate legende); aranyakas, texte asociate cu brahmanii; upanishads Aceste surse aparțin clasei shruti - „auzit” (adică revelație) V m a fost transmisă oral, iar natura „divină” a textelor corespundea rolului deosebit al vorbirii și memoriei, opunându-se uitării și haosului nearticulat Textele Smriti - „remembered” (ascendente la autorități) includ sutre care se ocupă de sacrificii, ritualuri domestice, legislație mitologizată etc Unele informații despre V m pot fi extrase din texte hinduse ulterioare legate genetic de Tradiția vedica și chiar din textele budiste În acest sens, chiar și textele hinduse de mai târziu, rituri, arte vizuale împreună cu arheologia vedica și dovezi lingvistice (în primul rând în interpretarea lor istorică comparativă: etimologie, toponomastica etc ) can considerate surse indirecte ale lui V m Recent, s-a adăugat o altă sursă - date lingvistice despre șederea indo-arienilor în mileniul II î Hr e in estul Mijlociu Originile lui V m se află în ideile mitologice și religioase ale triburilor indo-europene mai mult timpuri de început (cel puțin mileniul III î Hr ), într-o oarecare măsură modificată în condiţiile de viaţă ale arienilor vedici Acest lucru poate fi judecat după coincidența cuvintelor care denotă un număr de cele mai importante concepte și nume religioase și mitologice în limbile vedice și în alte limbi indo-europene Caracteristică, în special, este păstrarea unui număr de arhaisme în zonele marginale (de exemplu, în vedica și celtică Italiană) O altă serie de corespondențe sugerează comunități culturale și lingvistice ulterioare, dar totuși în cadrul tradiţiei comune indo-europene (cf paralele greco-indo-iraniene) Comparația datelor B m în exprimarea lor lingvistică cu faptele altor tradiţii indo-europene mărturiseşte arhaism excepțional al elementelor inițiale ale lui V m (ceea ce explică rolul deosebit al lui V m în reconstrucția ideilor indo-europene antice) și deductibilitatea majorității elementelor lui V m din fondul comun mitologic şi lingvistic indo-european Corespondențe indo-europene mărturisesc, de exemplu, originile indo-europene ale unor concepte vedice precum „zeu” (sieva-), „nemuritor” (arba-), „credință” (srasksha), „rege” (gaian-), „preot” (baitan), etc , astfel nume mitologice precum Dyaus-pitar, Ushas, Parjanya, Pushan, Varuna, Maruts, Yama, Ahi Budhnya etc Și mai evidente sunt legăturile lui V m cu iranianul antic, care fac posibilă reconstruirea fiabilă a nucleului panteonul indo-iranian unificat, câteva motive mitologice comune, trăsături rituale similare (inclusiv organizația preoțească) și principalele elemente ale originalului religios și mitologic un concept care diferă de alte tradiții antice indo-europene Despre originile indo-iraniene ale lui V m evidenţiată de concepte precum: Ved aziga o vesta ayiga-, una dintre cele două clase principale de personaje mitologice; ved aiyagvap- - Avest аѲаҲаҵэп-, аѲga-vap-, nume de preoţi; ved kzaiga- - Avest xzaga-, numele unuia dintre grupurile din ierarhia socială; ved vascha - avest uazpa — „sacrificiu”; ved argis - „sacrificial paie” - Avest barbztap; ved Ztta Avest yaota-, ras- tenie și o băutură care provoacă o stare de extaz; ved gia - „lege cosmică” - Avest aza - si etc Vedele mărturisesc corespondențele dintre numele personajelor mitologice Miiga - O vesta МіѲга-; ved Virgayap-, un epitet al lui Indra (literal, „ucigașul lui Vritra”) - Avest Vrva^pa-; ved Washa și tatăl său vivhazvapi- - O vesta Uita- și tatăl său Vivayvapi-; ved Vaia Avest Vaia-; ved Vaui Avest wowi-; ved Arat Marai - Avest Un sobolan Marai; ved Tgia-Ariua Avest vigia- AѲlhua-; ved Masaiua Avest Magbar- hua-; ved Vya^a avest baua-, alt persan ba^a - „zeu”, „stăpân”; ved Aguatap- - O vesta aiguatap-, pers, erman - „oaspete”, etc Este posibil ca unele dintre aceste comparații să fie explicate împrumutarea de către triburile antice iraniene a unui număr de cuvinte vedice și nume cu conținut mitologic în contextul relațiilor bilaterale dintre triburile iraniene și triburile vedice din estul Iranului (se crede că unii oameni de stiinta) Cu toate acestea, unitatea mitologiei indo-iraniene rămâne fără îndoială Diferențele dintre V m și mitologia veche iraniană ajută la clarificarea problemei cronologiei și direcția de evoluție a sistemului odată unificat Deoarece documente din arhivele Bo-gazkoy, Tel Amarna, Mitanni, Nuzi, Alalakh mărturisesc ședere a arienilor, aproape de triburile vedice, în Asia de Vest la mijloc mileniul II î Hr e , aceste date într-o anumită măsură poate fi folosit și pentru a caracteriza Zeița pământului (?) Farfurie de aur - ea î Hr e Lauria-Nandagarh MITOLOGIA VEDIANĂ mitologie „proto-indo-ariană”, care coincide cu V m timpurie sau foarte apropiată de aceasta V m relevă şi unele trăsături de asemănare cu cele religioase şi mitologice reprezentări ale culturii antice a Văii Indusului (Mohenjo-Daro, Harappa), care a existat înainte invazia arienilor vedici și, posibil, distrusă de ei Este posibil să vorbim despre împrumuturi Cu toate acestea, având în vedere cronologia acestor inovații, ne putem gândi la acestea mai târziu origine sub influența contactelor cu populația autohtonă a Indiei mai la sud și la est: imaginea copacului lumii sub formă de ashwattha, zei cu multe capete sau cu multe fețe găsite în V m , Marea zeiță, o compoziție de păsări și șerpi, Rudra-Shiva, parțial Vishnu, unele simboluri sunt o zvastica, linga, yoni etc etc , idei separate despre spațiu și timp mitologizat, planete și etc găsesc analogii nu numai în datele civilizației din Valea Indusului (vezi mitologia proto-indiană), dar şi în alte tradiţii ale acestei zone Sursele principale, de regulă, nu conțin mituri pure Doar în relativ în câteva cazuri, miturile sunt prezentate destul de complet; mai probabil să se ocupe de fragmente sau chiar cu motive disparate separate, nume și cuvinte care sunt fragmente dintr-un mit sau rezultatul plierea acestuia Așadar, pentru o judecată completă despre V m , este necesară o reconstrucție binecunoscută seturi de mituri şi ordonarea lor (ierarhizare) Cu toate acestea, este sigur să spunem că universalitatea începutului mitologic în tradiția vedă (însuși cuvântul ѵesіа - cf Rusă „știi”, „vrăjitorie” - desemnează întreaga zonă a cunoașterii sacre mitologizate) Este obișnuit să atribuiți de zei la cel mai înalt nivel (divin) al lui V m ( la unii brahmani; în surse separate - , ), iar acest număr în sine este o constantă esențială, sub care cantitatea personaje Acești de zei sunt împărțiți în pământești, atmosferici (intermediari) și cerești Uneori zeii sunt împărțiți în grupuri ( vasus, rudra, adityas și încă zeități - Ash-vins sau Dyaus și Prithivi, sau Indra și Prajapatis etc ), opuse după același principiu triplu În ciuda unora abateri în componența grupurilor, nucleul rămâne stabil: Prithivi, Agni, Brihaspati, Soma, Saraswati și altele - pământești; Indra, Trita Aptya, Apam Napat, Matarishvan, Ahi Budhnya, Aja Ekapad, Rudra, Maruts, Vayu, Vata, Parjanya, Apas - atmosferice; Dyaus, Varuna, Mitra și alte adityas, Surya, Savitar, Pushan, Vishnu, Vivasvat, Ushas, Ashvins sunt cerești Textele ulterioare sugerează altfel interpretări ale acelorași grupe: Vasu - foc, pământ, vânt, spațiu aerian, soare, cer, lună, stele; rudras - organe viata si atman; aditya - luni ale anului (Brhad -up III , - ) Diviziuni similare reflectă încercările de a stabili corespondențe între scheme cosmologice arhaice universul cu trei termeni și compoziția panteonului (și mai târziu - principalele elemente ale macro- și microcosmosului) O altă clasificare a zeilor se bazează pe distincția a trei funcții sociale: magic-legal (adityas și, mai ales, Varuna și Mitra sunt preoți), militari (Indra și Maruts sunt războinici), fertilitate (Ashvinii sunt producători de bunuri materiale) Această clasificare este susținută de text secvențe în care Varuna și Mitra sunt urmate de Indra și Maruts, Ashwins, Pushans etc Discrepanțele cronologic-etape în planul sincron se realizează ca opoziții conform semne de activitate - inactivitate și relevanță - irelevanță, ceea ce permite diferențiază Dyaus și Prithivi de Varuna și Mitra, acesta din urmă de Indra etc Tranziția la Hinduismul este asociat cu o creștere bruscă a valorii triadei Brahma, Vishnu, Shiva În sfârșit, personajele din panteonul vedic, se formează și numeroase alte grupuri - uneori stabile și indecompuse, uneori mai mult sau mai puțin întâmplător În unele cazuri, astfel de grupări sunt clar funcționale și sunt percepute efectiv, în altele sunt tradiționale și deductibile doar din starea anterioară Una dintre cele mai semnificative opoziții din panteon separă zeii-deva de asuras - personaje divine cerești cu putere magică (Maya); acestea din urmă includ aditya (în primul rând - Varuna și Mitra), Agni și alții Grupurile pereche au un caracter ușor diferit Printre ei se numără Ashwini, doi gemeni divini care nu se depărtează și nu se formează niciodată o unitate mitologică specială; Mitra - Varuna, de foarte multe ori formând o pereche cu o specificitate clară a elementelor sale constitutive în interior Asociația Adityas formată din șapte membri (în același timp, Mitra și în special Varuna acționează adesea asupra singur sau chiar în alte combinații, cf Indra - Varuna), sau Dyaus - Prithivi; situațională asociații de tip Indra - Agni, Indra - Soma, Indra - Vishnu, Indra - Pushan, Agni - Soma, Agni - Parjanya, Parjanya - Vata, Soma - Rudra, Ushas - Nakta etc ; cupluri căsătorite (Indra - Indrani, Varuna - Varunani, Agni - Agnai, Ashvins - Ashwini, Dyaus - Prithivi etc ) Un tip special de asociație de zei (inclusiv uneori mai mici) - întregul „Toți zeii” — Vișvedeva De obicei, „Toți zeii” sunt menționați atunci când sunt enumerați în legătură cu sacrificii, mai mult, fapte caracteristice sunt asociate fiecărui zeu Uneori, „Toți zeii” acționează ca un fel de o fuziune de semne și acțiuni care sunt doar parțial corelate cu caractere specifice Printre alte caracteristici ale panteonului vedic, un număr semnificativ de abstracte zeităţi de diverse În stânga este Shiva Lingamurti Imagine falică a lui Shiva-Rudra Piatră in î Hr e Gudimallam Pe dreapta - Indra ca zeitate supremă pe un elefant Basorelief in î Hr e Bhoja MITOLOGIA VEDIANĂ Gandharva și Apsara Basorelief Gresie secolele VI-VII Sondani Gualijar tip: zei ale căror nume sunt asociate cu desemnarea anumitor acte cosmologice elementare și sunt echipate cu sufixul celui care face (Savitar, v- - „a da naștere”; Tvashtar, і/v/dіkz - „a modela”, „a crea”, Dhatar, SUA - „a stabili”, cf de asemenea Dhartar - „Suportant”, Tratar - „Apărător”, etc ); zei-creatori (Vishvakarman - „All-facer”; Prajapati - „Stăpânul progeniturii”); zei și zeițe personifică abstracțiuni [zeii Shraddha - „Credință”, Manyu - „Fânie”, Vach - „Discurs”, Kala - „Timp”, Nirriti - „Moarte”, Tapas - „Căldură cosmică”, Kama - „Dorință”, Puramdhi - „Abundență”, Aramati - „Evlavie”, Sunrita - „Generozitate”, Skambha - „Sprijin”, Iran - „Respirație” și așa mai departe ; zeițe - Khotra - „Apel”, Dhishana - „Abundență”, Varutri - lit „Abominabil (rău)”, „Protector”, Bharati – zeița vorbirii sacre etc ]; Aditi ca personificare a abstracției în pur forma - „Neconectat”, „Fără margini” (ea este și mama lui Varuna și Mitra) în opoziție cu Diti (mamele Daityasului) Se crede că întreaga clasă de Adityas este formată din zei ale căror nume denotă concepte abstracte: Varuna - „Discurs adevărat”, Mitra - „Contract”, Aryaman - „Ospitalitate”, „Tovarăș”, Ansha - „Împărtășește”, Bhaga - „Împărtășește”, „Parte”, „Dăruitor”, Daksha - „Agilitate”, „Abilitate” Ceva similar se observă în alte cazuri - mitologizarea și îndumnezeirea (îndumnezeirea) numelor de râuri (în special cf Sa-raswati), specifice obiecte și fenomene: Soma - plantă, băutură, zeu; Agni - Zeul focului; Ushas - zori, zeiță Poziție diferită pe scara „abstract – beton” în cunoscut gradul este asociat cu un nivel diferit de antropomorfism al personajelor de cel mai înalt nivel - de la extrem [la care rămân însă urme de legătură cu fenomenul corespunzător (Indra, Varuna etc )] până la slăbit semnificativ (Dyaus, Prithivi, Agni, Soma, Surya etc ), iar aceleași elemente pot efectuează fără semne de antropomorfism În unele cazuri, un caracter antropomorf se transformă într-un teriomorf (cf Indra -> taur, Agni -> cal, Pushan -> capră etc ; cf vaca ca mama Marutilor) Unele elemente abstracte divinizate sunt fundamental neantropomorfe O altă caracteristică notabilă Trăsătura corelată cu aceasta este în numeroase exemple de sinonimie a personajelor lui V m în faptul că în ceea ce priveşte funcţiile şi relaţiile lor Deci, cu soarele, ca și cu focul ceresc, Surya, Savitar sunt conectate, Agni, Mitra, Pushhan, Ushas etc Și în alte cazuri, sferele de acțiune ale zeilor și caracteristicile lor sunt în mod constant se intersectează și se suprapun Rezultă că fiecare zeitate este caracterizată mai multe semne care sunt fie actualizate, fie neutralizate, și că întregul set personajele sunt unite printr-un set relativ limitat de caracteristici de bază Acesta este ce creează sincretismul zeilor vedici, care se realizează cel mai pe deplin în fenomenele de două feluri De la unul Pe de altă parte, vorbim de serii constante (uneori foarte lungi) de identificări de tipul „Tu ești Agni - Indra, ești Vishnu, ești un brahman, tu, Agni, ești regele Varunei, ești Mitra, ești - Aryaman ” etc (RV II, ) Pe de altă parte, această trăsătură a lui V m explică faptul că fiecare zeitate în în această situație ar putea crește în rang și poate fi interpretat ca cel mai înalt, indiferent de locul său în sistem mitologie Aceste trăsături, în special, identitatea într-o relație dată, diferențele în treptat caracter, caracteristic personajelor mitologice, creează o structură specială a vedicului spațiu mitologic Sub aspectul identităţii, tinde spre fluiditate şi continuitate, în aspect distincții este discretă și numărabilă Spațiul mitologic al lui V m este eterogen și dă impresia dezechilibrului său părți și organizarea slabă în ansamblu [vaguitatea conexiunilor ierarhice (atât Indra, cât și Varuna - „regi ai zeilor”), estomparea granițelor dintre zei, zei și non-zei, abstract și non-abstract personaje, între diferite niveluri ale sistemului, între topos lingvistic și mitologic etc ] Abundența versiunilor aceluiași mit (de exemplu, cosmogonic) sau prezența unei singure scheme de mit, plin de personaje diferite, creează o pluralitate fundamentală a mitologiei descrierile și, în consecință, interpretările sale, ceea ce mărește deschiderea sistemului V m corpul principal de mituri, acest sistem este foarte redundant și nu suficient de constructiv În plus, Parte substanțială caracterele lui V m este doar într-o măsură relativ mică explicată sau derivată din cunoscut mituri În acest sens, personajele lui V m formează un sistem imanent cu un număr mare informația (în sensul teoretic informațional) a elementelor sale decât, de exemplu, zeii grecești antice panteon, descris destul de complet prin mit Caracteristicile sistemului de matematică, în special deschiderea și caracterul incomplet, au determinat alte trăsături în dezvoltarea sa spre crearea unor mari speculative-religioase, teologice (inclusiv gravitând spre soluții monoteiste) și concepte filozofice naturale Aceste condiții sunt, în special, a contribuit la recodificarea anumitor elemente ale lui V m sau configuraţiile lor în spiritul moralei învățături etice Astfel, principiul universal care determină statutul universului vedic este aplicabil zeilor si oamenilor, fizici si spirituali, - rita (gba), opus anrita (arba), dezordine, aleatoriu, lipsă de adevăr Conceptul de rita conduce la conceptul de adevăr (zaiva) și în termeni morali și evaluativi, precum și la conceptul de comportament adecvat (vaia), și mai târziu de datorie (inclusiv doctrina celor patru etape ale vieții) În acest sens, doctrina gia anticipată mai târziu concepte de karma si dharma Pe lângă cel mai înalt nivel (divin) al sistemului V m ( ), putem vorbi despre o serie de niveluri: ) concepte abstracte zeificate, zeități feminine (cu excepția Ushas); ) prin l y divin personaje (cel mai adesea cele de grup: Ribhu, Ap-sars, Gandharvas, Vastos Pati, Angirases); ) mitic eroi și preoți (Manu, Bhrigu, Atharvan, Dadhyanch, Atri, Kanva, Kutsa etc ); ) demonic ostil personaje care joacă un rol proeminent în comploturile mitologice (ca indivizi - Vritra, Vala, Shushna, Shambara, Namuchi etc , precum și cele de grup Apsara, ochi frumoși Detaliu al basoreliefului secolul al X-lea Khajuraho MITOLOGIE VEDICĂ ; și | =i'=»'=»'=i | =i'=»'=»'=i'=i'=i'=» și =i'=i | =i'=» i =»'=i | = și | =i'=» și =i'=i | = - asuras, panis, dasas, rakshasas, pishachas etc ); ) obiecte neantropomorfe zeificate: animale (cai: Dad-hikra, Tarkshya, Etasha, Paidva; taur, vacă, capră, țestoasă, maimuță, păsări), plante (ashvattha ca imagine a copacului lumii), elemente de peisaj (râuri, munți etc ), atribute sacrificii (altar, așternut de iarbă de jertfă, stâlp de jertfă, pietre de presiune etc ) etc ), simboluri (așa-numita sakga, adică roata - soarele, svastica, vase, ustensile etc ); este semnificativ că să obiectele animate includ un altar, o tamburină, arme, zaruri, unguente vindecătoare etc , se presupune că deține voința și capacitatea de a acționa; ) o persoană în aspectul său religios și mitologic: diferite tipuri de preoți (brahmin, hotar, udgatar, adh-variu, atharvan), omul ca obiect al mitologiei sisteme (rugăciune, jertfă etc ) și subiectul descrierilor corespunzătoare; „părinți” (pitars), strămoșii decedați care trăiesc în al treilea cer și formează familii speciale, uneori coincid cu nume de familie preoțești (Vasishtha, Bhrigu, Atharvana, Angira-sy etc ) Există un alt mod (non-ipostatic) de a descrie V m Acesta implică operarea cu predicate, adică acțiunile principale și cele mai caracteristice caracteristice personajelor mitologice și descriind principalii parametri ai modelului vedic al lumii în sine Aceste predicate sunt cele mai bune relevă repetarea elementelor comune ale lui V m Cu o varietate cunoscută de forme de lingvistică expresii ale acelorași predicate pot fi reduse la un număr relativ mic motive mitologice Mai mult, motivele predicate selectate permit o reducere suplimentară, în urma cărora se evidenţiază câteva acţiuni simple Are sens să le interpretăm nu în termeni de motive mitologice, ci ca acte cosmologice elementare invariante, corespunzând anumitor sensuri de bază Astfel de acte includ crearea unui suport, stabilirea suportului, medierea (crearea spațiului), umplerea spațiului, îmbrățișând tot ceea ce există (realizarea proprietății de a fi unul), depășirea limitelor universului etc Aceste acte în totalitatea lor descriu formarea universului și, în același timp, îl caracterizează parametrii, adică dezvăluie principalele trăsături ale modelului vedic al lumii Modelul cosmologic al lui V m provine din opoziţia neorganizatelor îngustate şi haosul care inspiră frică (atyaz) la spațiul larg organizat al cosmosului (yi yoka), între prin care există o cale; universul vedic este opus celui non-vedic, iar omul vedic este non-vedică Structura timpului și spațiului este orientată spre distincția centrului sacral (limita anilor vechi și noului, centrul pământului este locul jertfei) și periferia profană; pe ciclicitatea și izomorfismul ciclurilor mari și mici [an și zi, spații concentrice în jurul altarului pe orizontală (patru puncte cardinale) cu o structură de trei membri pe verticală: cerul (zhag^a Іoka) - pământ - iad (pagakaioka, regatul Yama)], despre conjugarea timpului și spațiului (Brahman = an) Constante numerice - și multiplii a trei numere: , , , precum și , Elemental compoziție - apă, pământ, foc, aer, mai târziu - eter (akasha); entități metafizice - ființă (zai): purtător (azai), legat (sshl): nelegat (absh) Izomorfismul esențial pentru conceptul vedic macro- și microcosmos (cf originea părților lumii din membrii corpului primului om Purusha) Toate acestea elementele se reflectă cumva în miturile creației și în diferitele lor variante [Tată-Cer și Mama-Pământ, Purusha, embrion de aur, Ceva Unu (Iay ekat), ființă, căldură cosmică (iaraz), Vishva-karman, Prajapati (autogenerare), proces cosmogonic ca sacrificiu etc ] Vedic cosmogonia determină astfel în mare măsură ritualul (sacrificiul percepută ca imagine a unui act cosmogonic) şi mitologie Miezul lui V m este format din mituri cosmogonice, reprezentate printr-o serie de variante stare initiala, corespunzând haosului, este descrisă ca absența completă a elementelor universului și a elementului de bază opoziţii care îi determină funcţionarea [„Atunci nu era nici existent, nici inexistent Nu era spațiu aerian, nici cer deasupra lui Atunci nu era nici moarte, nici nemurire, nu era diferența dintre zi și noapte Toate acestea sunt nedeosebi de fluide” (RV X )]; în acelaşi timp subliniază principiul monist („Fără suflare, Unul a suflat și nu era nimic altceva”) Începutul creației a fost dat de apele, din care s-a născut universul, ele sunt temelia lui (cf Brahmani) Din ape au răsărit pământ (de obicei prin îngroșarea apelor, o versiune ulterioară - prin agitarea oceanului; îngroșarea apelor, întărirea lor este rezultatul activităţii comune a devas şi asura) şi hrană O alta varianta - proveniență din apele unui ou (în special, unul de aur), din care un an mai târziu a apărut demiurgul Prajapati sau zeul creator Brahman Oul s-a împărțit în jumătăți aurii și argintii, din care a ieșit cer, respectiv pământ În literatura yajurvedică, creația este asociată cu mistrețul inițialei ori (identificat de obicei cu Prajapati), scufundări în ape și din nămol creând pământul Unele texte reflectă versiunea conform căreia pământul și soarele (focul) au provenit din lotus, plutind în ape (tot cu participarea lui Prajapati) Această ultimă versiune pare să-și aibă originile în ideile cosmogonice ale populației autohtone din India Mai sunt și altele mai târziu variante ale mitului creației (de exemplu, în Upanishads), care sunt deja rezultatul filosofiei naturale speculații, dar păstrând baza mitologică originală Comparați, de exemplu, versiunea despre creator, identificat cu moartea sau foamea, care dorea să se întrupeze, adică să creeze o lume creată („Brhadaranyaka-upa-nishada”) Alte variații ale acestui motiv sunt crearea unei victime (în special, pentru Prajapati, care a creat mai târziu devas și asura) și din părți ale elementelor sale de bază - universul - dobândesc sensul unui întreg autosuficient Este în primul rând despre a crea universul din membrii corpului primului om Purusha (PB X ; AB X ) - organizare atât naturală, cât și socială („Când Purusha a fost divizat, gura lui a devenit brahmană, Mâinile lui au devenit un kshatriya, coapsele lui au devenit un vaishya și o sudra i-a ieșit din picioare Luna s-a născut dintr-un gând, din ochi au apărut soarele, cerul s-a ridicat din cap "); această opțiune se bazează pe practica omului antic sacrificii În mod similar, ashvamedha a dat naștere versiunii mitologice a creației lumii din părți ale unui cal („Brhada-ranyaka-upanishad”) Începând cu Athar-Vaveda, este adesea identificat cu sacrificiu și Vishnu, cu care mitologia celor trei pași care creează universul și modelând atât structura acestuia, cât și funcția centrului îndeplinită de Vișnu De obicei asta mitologema este inclusă în mitul luptei împotriva demonului Vritra, în care Vishnu o ajută pe Indra Creare ca urmare a sacrificiului este asociat și cu Vishvakarman, „creatorul a tot”, care este acela ca un tâmplar, când ca un fierar, când ca un sculptor, sau cu Tvashtar, un demiurg și un meșter iscusit ÎN în special, Tvashtar a dat naștere lui Brihaspati (sau Brahmanaspati), care, ca prim preot divin are de-a face și cu creația Vishvakarman, Tvashtar, Brihaspati în mit sunt adesea izofuncționale sunt raționale (asemănătoare) cu Prajapatis În cele din urmă, uneori funcția cosmogonică primară este atribuit în mit lui Indra, care a separat cerul de pământ, a întărit pământul și a stabilit firmament, care a dus la crearea acestei lumi, caracterizată prin dualitate (lumea superioară - lumea inferioară, zi-noapte, deva-asuras etc ) Cercul enumerat de mituri și motive mitologice constituie periferia în V m , reflectând modul în care o preistorie a creaţiei În centrul lui V m - mituri despre „a doua creație”, mai precis, principalul mit despre Lupta lui Indra cu adversarul său, care întruchipează forțele haosului, incertitudinii, distrugerii și creației un nou univers organizat pe alte principii În calitate de adversar al lui Indra, acţionează înainte toți demonii sunt un miracol templele din Vritra, Vala, mai rar Shushna, Pani etc , ascunzând vite (în stâncă, într-o peșteră), soarele, dimineața zorii sau apele legatoare Victoria lui Indra duce la eliberarea vitelor, apelor etc , dezmembrarii monștri în părți, reconstrucția cosmosului, în special în aspectul său care este asociat cu fertilitatea, bogăție, urmași, cu trecerea de la utilizarea extensivă a naturii la cea intensivă, adică la în special cosmosul social vedic Acest mit de bază, care variază în numeroase versiuni, conține o serie de motive semnificative [de exemplu, un monstru pe un munte (deal) care păzește băutura nemuririi (amrita), soma sau în ape etc ], care, pe de o parte, ajută la stabilirea conexiunii mitului principal cu altele mitologice motivele, care sunt transformările sale, iar pe de altă parte, fac posibilă concretizarea rolul său în viața societății vedice Astfel, devine foarte probabil ca acest lucru mitul principal era un fel de scenariu reprodus în ritualul trecerii, cronometrat să coincidă cu noul an, adică la acel moment critic în care, în conformitate cu conceptul ciclic al timpului, spațiul revine la starea inițială nediferențiată și trebuia să facă un ritual special resintetizează cosmosul, repetând toate etapele formării lui care au avut loc în „original” timp Astfel, în mitul și ritualul principal, legătura dintre mitologic diacronie și sincronie, a existat o introducere în origini, în special, printr-un fel de inițiere (sacrament) asociat cu identificarea participantului la ritual (sau a perceptorului mitului) cu caracterul divin al mitului principal, structura universului a fost verificată și verificată și Societatea vedica Datorită mitului principal, a avut loc un fel de transformare fizică și morală regenerarea atât a întregii echipe în ansamblu, cât și a membrilor ei individuali Reflecții generalizate ale acestui lucru situațiile au putut fi imprimate în diverse imagini – de la vise la astfel de sintetice concepte precum arborele lumii, brahman etc , în jurul cărora scenariul principalului mit Desigur, au existat un număr semnificativ de alte mituri, dar cele mai multe dintre ele într-o formă sau alta într-o oarecare măsură a duplicat schema mitului principal sau l-a extins și modificat (cf opțiuni, asociat cu înlocuirea lui Indra sau includerea altor zei ca asistenți ai săi) Nu întâmplător numărul de mituri asociate cu o anumită zeitate depinde în mare măsură de includere această zeitate în schema mitului principal Cu personaje înzestrate cu cosmogonic abstract funcții (Agni, Soma, Varuna etc ), sunt asociate un număr foarte mic de mituri V m , așa cum se reflectă în cele mai vechi texte, presupune o alcătuire liberă a miturilor pe baza întregului agregate de cunoștințe mitopoetice (ѵесіа); fiecare complot, motiv, atribut este mitologic în principiu si nu necesita pentru explicarea lui un mit special in stabilit Xia, formă terminată În același timp, în adâncurile lui V m , înțeles ca ceva unitar, dar prezentat în varietate de opțiuni, a început să prindă contur (și cu cât mai departe, cu atât mai precis) motive mitologice, mitologie „mituri întregi care în cele din urmă s-au desprins dintr-un trunchi comun și a dobândit mai mult sau mai puțină independență, de exemplu povestea de dragoste a regelui Pururavasa pentru o apsara Urvashi, care mai târziu a devenit celebru datorită prelucrării literare, și DR- Semnificația istorică și culturală a lui V m este excepțional de mare S-a dovedit a fi sursa marilor religioși concepte filozofice care au apărut mai târziu în India și au servit drept bază pentru poetic creativitate O serie de motive mitologice au primit o expresie vie în literatura și arta picturală ulterioară arta popoarelor din India si nu numai V N Toporov VED-AVA (botn, la urma urmei, „apă”, ava, „mamă, femeie”), în mitologia mordoviană, spiritul, stăpâna apei Fiecare sursă avea propriul său V -a (conform unor credințe și spiritul masculin - la urma urmei, atya, de la bot, atya, „bătrân, om”) V -a reprezentată ca o femeie goală, cu părul lung, pe care ea îi place să se perieze Ea și, la urma urmei, poate să înece scălător sau să trimită o boală pe care doar V -a Și poate vindeca (poți plăti aruncând bani, mei etc în apă); cf imagine cu apa vindecătoare, la urma urmei, este un fir (bot, fire, „cap”, „suprafață”), care trebuie să fie scos, întorcându-se pentru ajuta la V -a și într-adevăr, și spălați cei bolnavi V -a era considerată şi patrona iubirii şi naștere: i s-a cerut să ajute mireasa, s-a rugat pentru eliberarea de fără copii A trimis și ea ploaie (pentru a provoca ploaie, au avut o masă cultă la sursă și stropite cu apă, chemând V -a - "asistent medical") Marii au un caracter similar - vud-ava (Mar vud, „apă”) Vrajitoare (din alte ruse, la urma urmei, „cunoaștere”, „vrăjitorie”, „vrăjitorie”), vrăjitoare, în mitologia inferioară și credințe populare, femei care au intrat într-o alianță cu diavolul (sau alte spirite rele) de dragul dobândind puteri supranaturale Credinţa în V s-a răspândit la mijloc secolului, care a fost facilitată de ideea creștină a femeii ca sursă de ispite și păcat (la V au inclus și susținători ai păgânismului; ideile despre ele au fost influențate de amintirile păgânilor preoție și, eventual, zei, ale căror imagini au fost reduse la nivelul duhurilor rele) Așa-numita „vânătoare de V” în Europa secolele - a dat naștere unei întregi jurisprudențe îndreptate împotriva V (cod I - „Ciocanul vrăjitoarelor”, ); vrăjitoria, ca și necredința în V , a fost declarată erezie, trădarea lui Dumnezeu, o crimă specială care necesită folosirea torturii și pedeapsa cu moartea S-au distins trei categorii de V : „negri”, care creează exclusiv rău, „gri”, care ar putea face fapte bune, „albi”, ajutând oamenii VEYOVIS | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = Stânga - Vrăjitoarele provoacă tunete și grindină Figura c În dreapta este Vrăjitoarea pe calul diavolului Gravura germană secolul al XV-lea ku; majoritatea lui V , conform proceselor, aparținea categoriei a doua V a fost imputat legătura spirituală și carnală (vezi Incubi) cu diavolul, îndemnându-i să trimită pagube oamenilor (se credea că victima vrăjitoriei trebuie să sufere soarta unei figurine de ceară făcută special pentru corupție și aruncat în foc, etc , sau orice lucru furat de la victimă în același scop), asupra animalelor (daune lapte); Vrăjitoria lui V a fost atribuită epidemilor, secetei și recoltelor insuficiente V putea prezice viitorul, face otrăvuri și poțiuni de dragoste Erau înzestrați cu abilitățile vârcolacilor, zboară prin aer, a reînvia orice obiect, a deveni invizibil Atributele lor sunt liliecii, pisica neagră, pomelo, poker, ierburi magice etc Aspectul obișnuit al lui V este o bătrână urâtă, dar poate accepta aspectul unei tinere femei atrăgătoare Pentru a comunica cu spiritele rele, V s-a înghesuit în Sabat (vezi Walpurgis Night) călare pe o mătură, o capră sau un porc, în care o persoană ar putea fi transformată V erau considerate deosebit de periculoase în perioadele de sărbători calendaristice, când intervenția lor putea dăunează recoltei și bunăstării întregii societăți: ei credeau că atunci (mai ales de Anul Nou) vezi pe V repezindu-se într-o furtună împreună cu alte spirite rele Cronometrat pentru a coincide cu sărbătorile calendaristice diferite popoare ritualuri de „ardere V” - umplute (ital Befana; cf Slav Maru); ușile caselor și hambarelor au fost marcate cu cruci, amulete împotriva lui V Ideile despre V au dat naștere la numeroase medievale legendele și mai târziu bylichki, se reflectă în artele plastice (X Bal-dung), în ficțiune (W Shakespeare, N V Gogol) M A Yusim VEYOVIS, Vediovis, Vedius (Veiovis, de la ve - negație și Іovіz - Jupiter), zeu în mitologia romană lumea interlopă, opusă zeului ceresc al luminii Dionysos (echivalent cu Jupiter); interpretat uneori drept Jupiter al lumii interlope Cultul lui W venea din Alba; la sfârșitul al republicii, era dedicat membrilor clanului Julius, al cărui patron era considerat, altarul „după Ritual albanez” (SP I ) Într-un crâng destinat adăpostului, Romulus a întemeiat templul lui V (Оѵісі Gaz III p ) Statuia lui V din templu înfățișa un tânăr înarmat cu săgeți cu o capră (animal htonic) la picioare Conform caracteristicilor iconografice, a fost uneori identificat cu Apollo (Aii GeP V ) Cultul lui V nu a avut o răspândire largă și a fost înlocuit de cultul lui Dispater E Sh VEYOPATIS (lituaniană, veiaz, „vânt” și raіz, „el însuși, stăpân, soț”, propriu „domn al vântului”), în lituaniană mitologia zeul vântului Autor german al secolului al XVII-lea M Pretorius relatează imaginea lui V sub forma unui bărbat cu două fețe îndreptate diferit, gura deschisă, aripi pe umeri, brațe întinse (în unul dintre ei - un pește, în celălalt - un butoi), cu un cocoș pe cap El amintește și de preoții din veyones (AA/ shopez), prezicând viitorul în vânt Aparent, V este identic cu Bangputis Alte nume pentru V - Wei- pons (Vshchropz), adică „stăpân, stăpân al vântului” și Veidievs ('VV'iiсІіечѵз), adică „zeul vântului”; cf lat Vе-сііз (АА/ісІіз), alt ind Vayu și Avesta Vayu, zeii vântului V I , V T VELES, Volos, zeu în mitologia slavă În izvoarele rusești antice (începând cu tratatul dintre ruși și Grecii în Povestea anilor trecuti) acționează ca un „zeu al vitelor” - sfântul patron al animalelor domestice - și zeul bogăției În tratatele cu grecii, V este corelat cu aurul, în timp ce celălalt este în mod constant tinuta amintita Sfântul Blaise și vite Icoana Novgorod „Sf Blaise și Spiridonie” al -lea secol Dumnezeu să fie cu el - Perun - cu arme La Kiev, idolul lui Perun stătea pe un munte, iar idolul lui V , se pare, pe Podil (în partea de jos a orașului) Sub aspectul social, aceeași diferență s-a manifestat în faptul că V era considerat zeu „Toată Rus’”, și Perun - zeul echipei princiare În epoca creştină, V a fost asimilat şi înlocuit de patronul creștin al vitelor, Sf Vlasiy (corespondența sonoră a numelor a jucat și ea un rol) Urme ale cultului lui V (cel mai adesea sub pretextul venerării Sfântului Blaise) s-au păstrat în tot nordul Rusiei, unde atât idolii de piatră ai lui V cât și legenda sanctuarului lui V erau cunoscuți în Novgorod și în alte țări din nordul Rusiei icoane, în rugăciunile Sf Vlasius vede clar legătura dintre cultul său cu vite De asemenea, țesutul este caracteristic cultul lui V - Blasius cu venerația ursului ca proprietar al animalelor Numindu-l pe Boyan „nepotul lui Veles” în „Povestea campaniei lui Igor” poate reflecta legătura străveche a cultului lui V cu cântecele rituale și poezia Legătura lui V cu cultele agricole este evidentă din obiceiul slavului est de a pleca în dar zeității, necomprimate, mai multe tulpini de cereale – boi, numite „Barbă de păr” În funcția sa păgână, V a fost perceput de tradiția ortodoxă de mai târziu (în măsura în care ea nu l-a asimilat, identificându-l cu St Vlasiy) ca o „fiară feroce”, „diavol”, de unde Kostroma yols - „spiriduș, diavol, necurat”, păros dialectal, baldachin de păr – „duh necurat, diavol”; este mai tarziu sensul gâtului - „diavolul” este cunoscut și în cehă înrudită Veez - „spirit rău, demon” (texte din secolele XVI-XVII) Despre Caracterul slav comun al lui V este evidențiat și de prezența corespondențelor cu rusul V în slava de sud tradiții, unde, la fel ca slavii estici, numele constelației Pleiade este asociat cu numele acestui zeu (altele - Rusă Păr, bulgăresc Vlascite, Serbohorv Vlaship și alții); cf de asemenea numele vilei Vela în macedoneană folclor Comparație de comun *VeI ъ, *Vo зъ cu numele baltic înrudit al zeului vieții de apoi lumea lui Vels, precum și cu imagini similare genetic din mitologia vedă (cf demonul Valu, devorând vite) sugerează că în mitul principal original al mitologiei slave V a fost un adversar al Thunderer Perun V V Ivanov, V N Toporov BELIAL, Belial (ebraică ЪІШа'аІ, greacă Вг-Аіар), în iudaică și Mitologia creștină creatură demonică, spiritul inexistenței, minciuna și distrugerea Etimologia numelui V neclar; în Vechiul Testament acest nume (în traducerea sinodală a Bibliei este transmis cel mai adesea descriptiv) este folosit în același rând cu cuvinte precum „deșertăciune”, „nimic” și „nu-dumnezeu” (cf Deut , ), pentru denumiri de „zei străini”, resimțite în același timp ca ceva ireal și periculos, dăunător cu natura sa iluzorie V poate cauza necazuri și îmbolnăviri unei persoane (Ps / , ), iar acest lucru îl aduce mai aproape cu spiritele rele ale mitologiilor păgâne; mult mai important, însă, că acționează ca un seducător o persoană care îl seduce la o crimă („cazul lui V ”, Ps / , , în traducerea sinodală - „lucruri obscen”), recrutându-l în rândurile „fiilor lui V” (Deut , ; Samuel , și , ; Judec , etc ), făcându-l un mic V Prin urmare, în În apocalipticul evreiesc, V este cel care se dovedește a fi liderul oștirilor „fiilor întunericului” pe care i-a sedus (textul Qumran „Războiul fiilor luminii împotriva fiilor întunericului”, „Testamentele celor patriarhi” etc ) La fel înțelegere – în îndemnul Noului Testament de a păstra fermitatea „războinicului” spiritual care stă împotriva tuturor lume: „Ce părtășie a dreptății cu nelegiuirea? Ce are lumina în comun cu întunericul? Care este acordul dintre Hristos și Belial? ( Cor : - ) Ca antagonist central al cauzei lui Isus Hristos, V — un posibil echivalent al lui Satan, dar dacă acesta din urmă se distinge prin ostilitatea față de om, atunci primul este goliciune interioară, nesemnificație S S Averintsev GIGANTI în mitologie, un grup de creaturi antropomorfe de dimensiuni gigantice, înrudite cu timpul mitic (vezi Timpul mitic) al creației (în tradițiile epice - la eroic timp) În sensul strict mitologic, categoria războiului nu include războiul fabulos sau epic de tipul Ciclopii în Odiseea, Uaigii în epopeea Osetia Nart, Devai în epopeea georgiană etc Antropomorf giganții din acest soi, de regulă, îndeplinesc pur și simplu funcțiile monștrilor - „dăunători”, pierzând trăsăturile fiinţelor primordiale Uneori, spiritele rele sunt înzestrate cu trăsăturile lui V (menkv în finno-ugrică mitologie etc ) V sunt considerate de purtătorii unei anumite tradiţii mitologice sau ca fiind ale lor proprii strămoși sau strămoși ai zeilor lor (titani, tur-sy), sau ca un fel de oameni ostili (jotuns, abazie) Chiar și în acele cazuri când vorbim despre strămoșii V , aceștia mor din mâna zeilor „lor”, care alcătuiesc panteonul acestei tradiţii Posibilă (la reducerea V la nivelul unuia dintre numeroșii monștri) și moartea lor din mâna unui erou cultural (cf legendele osete despre Soslan, care cucerește o țară caldă din V cu pășuni luxuriante), dar totuși cea mai importantă variantă a complotului morții lui V este titanomahia (bătaia titanilor de către zeii olimpici în tradiția greacă, lupta dintre Thor și jotuns în Edda, zeii cu asu-rami în mitologia indiană etc ) Astfel, motivul morții lui V se corelează cu tema generațiilor zei, iar însăși existența lor (precum și multe alte creaturi teratologice) este programată pentru perioada până la finalizarea creației, până la înființarea lumii prezente și a panteonului B se dovedesc asociat cu haosul, de unde calitățile lor htonice [tartru printre titani, sută de mâini și ciclopi, un produs al uriașele (de exemplu, Angrboda) ale monștrilor htonici], o poziție marginală în cazurile în care ei continuă să trăiască după creația finală a lumii, legătura cu munții (Prometeu, Amira-ni) Victorie asupra lui V înseamnă victorie asupra haosului și un pas către instaurarea cosmosului Aceasta include și motivul dezmembrarea corpului unei creaturi uriașe (uneori după ce a învins-o) și crearea lumii din părțile sale (cf Purusha, Ymir, Pan-gu) Singularitatea unei astfel de ființe nu contrazice definiția dată mai sus V , întrucât se referă la perioada în care toți cei care au Toate ființele sunt singulare și este diviziunea care dă naștere pluralității În general, în succesiune generații de zei, se poate observa adesea o scădere a dimensiunii, care este deosebit de vizibilă în tradiții post-mitologice, în primul rând epice, care păstrează mitul sub formă de relicvă Aici cazurile sunt prezentate când protagonistul este V (sau întreaga clasă de eroi-"eroi" este înzestrată semnele lui V , ca în epopeea Nart, cf răsărit-glorie asilki), iar cazurile inverse, când eroul nu este V (om), non-erou (inamic) - V Prima opțiune este uneori considerată un semn al arhaicului, a doua - epopee clasică (V Ya Propp) În epopeea rusă, unde eroul nu este V (sau acţionează ca V lângă o persoană şi ca o persoană obişnuită lângă V , de exemplu Ilie și idolul, cf subiect întâlniri ale Narts cu V , depășind dimensiunea lor), moartea eroilor reproduce complotul morții lui V în mituri (cf moartea Nartilor, moartea Kauravasilor în lupta cu Pandava etc ) Există și un motiv în epopeea rusă V - strămoș - Svyatogor; este caracteristic în același timp că are o serie de trăsături comune cu eroul Ilya G A Levinton VELNYAS, Velinas, Velns (lituaniană, veipiaz, veiiipaz, letonă, veipz, „diavol”), în mitologia baltică un demon - adversarul tunătorului Perku nasa V fură vite de la Perku nas, se ascunde de persecuție, transformându-se într-o piatră, un copac, un șarpe, un animal, o persoană etc (uneori V însuși este echipat cu atribute animale, de exemplu coarne şi copite) Tunetul îl lovește cu fulger pe V și îl lovește, întorcându-și vitele ÎN asociat cu apa (lituaniană: veipio akiz, letonă, veipa asiz „ochiul lui V” - „fereastra în mlaștină”), construiește baraje în apă sau poduri de piatră De asemenea, este asociat cu muzica și dansul, înzestrat cu înțelepciune Potrivit Balticii folclor, V poate apărea printre oameni sub forma unui copil puternic supranatural, intră în un concurs cu ciobani prin aruncarea unui disc Copiii care se nasc din V femeilor pământeşti sunt foarte puternici şi poartă un arc cu săgeți pe burtă; femeile care știu despre aceste semne ucid astfel de copii În ciuda influenței creștine (V - diavol), nu există nicio îndoială că imaginea lui V se întoarce la idei despre vechea zeitate a lumii interlope (cf Vels) Vezi și Veles V V Ivanov, V N Toporov VELS, Vielona, în mitologia baltică, zeul lumii interlope și al vitelor Autor polonez al secolului al XVI-lea Ya Lassitzky menționează Vielona (Vieiopa) ca zeul sufletelor, căruia i se fac sacrificii, încât a păzit („a lipit”) sufletele morților În secolul al XVII-lea G Stender relatează despre Beley (AA/eIz) - zeul morților, căruia i-au fost dedicate zilele morților (AA / eSh; cf Lit , veie, „suflet”, veiez, „umbre ale morților”, cuvintele aceeași rădăcină ca V ); V este asociat cu vite și alte animale (în Stender - „Caii lui Dumnezeu”, „Taurii lui Dumnezeu” și „păsări de Dumnezeu”) Potrivit autorului secolului al XVII-lea Einhorn, V a fost dedicat lunii octombrie - AA / aIIa- Mapez (cf letonă Comand mate, „mama morților”, mijlocitorul lor) Legătura lui V cu vitele este evidentă în ritual Skerstuves de vacanță lituaniene, când un porc a fost sacrificat și invitație elan la Vielone - la Ezagulis (Ega ^ iiiz la Lasitsky) să vină la masa cu morții și să ia participarea la masă (cf obiceiul belarus din toamnă de a invita bunici - strămoși la masă) Fiabilitate Această mărturie este confirmată de informații despre ritualul hrănirii morților în ziua pomenirii defunctul - litas veiiipez, veiiiao; letonă Veii Іаікз, „timpul lui V ” La aceeași sărbătoare au fost arse oasele animale (cf ritul slavului est al arderii „moartei vacii” de ziua Sfântului Blaise, hramul animale, vezi Veles) În tradiția baltică, există semne și credințe speciale despre așa-numitul "os mort" letonă, veia kaiiz, lituaniană paѵіkaiiiіz, cf Rusă navya bone, hitt, iaiiaz yazai; numele însuși și ritualul folosirea acestui os leagă zeitatea morților, a decedat și a vitelor mitologic reconstrucțiile ne permit să afirmăm că V a făcut odată parte din schema principalului mit al Mării Baltice de Est tradiții ca oponent al tunetului Perkunas (vezi mitologia baltică) și proprietarul furatului animale (vezi și Wellness) Cele mai sigure corespondențe mitologice cu imaginea lui V sunt slave „zeul vitelor” Veles (mai târziu - Sf Blaise), vechii demoni indieni Vala, Vritra - adversari tunetor – și altele (vezi mitologia indo-europeană) Legătura „zeului vitelor” cu tărâmul morților se explică prin vechea idee indo-europeană a vieții de apoi ca pășune (cf alte grecești numele său este NHnoyud Kheshshѵ - Champs Elysees cu aceeași rădăcină *ia -, precum și Tokharsk Și mgai, „a muri”, lvaii și luviysk iiapi, „mort”) V V Ivanov, V I Toporov WELUND, Wölund (vechiul norvegian Voіisheg), germană de vest Wieland, în scandinavă mitologie eroică („Cântecul lui Völund” în „Edda bătrână”) un minunat fierar, conducător al alvelor, căsătorită cu „feița lebăda” – Valchirii V , surprins în vis de regele Nyar Nidud (care îl obligă pe V să facă produse iscusite numai pentru el), este eliberat din captivitate, zburând departe miraculos prin aer, după ce a ucis anterior fiii lui Nidud și și-a violat fiica Engleză un fragment din „Walder” (secolele - ) îl cunoaște pe V ca tatăl lui AA/rb^a (AA/rb^e), cunoscut din Geti-ki al lui Iordan și legende germane despre Dietrich din Berna; o prezentare detaliată a intrigii despre V (Velent) apare în „Tidreksage” norvegian (sfârșitul secolului al XIII-lea), compilat în principal pe baza joasă germană surse În unele versiuni ale legendei despre V , el zboară cu o aeronavă făcută din pene de păsări; aceasta dezvăluie o asemănare cu mitul grecesc al lui Dedal (influența greacă ar putea pătrunde gata) Ilustrații pentru legenda lui V sunt de obicei văzute în imagini pe așa-numita Sicriu din cerul Clermont, depozitat în British Museum și datează din secolele VII-IX MÂNCA BEELZEBUL, Beelzebub (Bee - ebu , Beegebu, BeeI ebub), în reprezentări creștine creatură demonică Evangheliile ne spun că fariseii și cărturarii l-au numit pe Isus Hristos V sau a pretins că scoate demonii prin puterea lui V , „prințul demonilor” (Mat : ; : și ; Marcu : ; Luca : - ) Aceasta este prima mențiune atestată textual a cuvântului „W” traducător şi Comentatorul biblic Eusebiu Ieronim (secolele IV - începutul secolelor V) a asociat numele „V” cu numele mentionat in În Vechiul Testament, zeul filistenilor, Baal-Zebub (ba'ai gebui, „stăpânul muștelor”; există elemente arheologice descoperiri de obiecte sub formă de muscă, dedicate, evident, zeității corespunzătoare), care era venerată în orașul Akka-ron (Ekron); pentru că a făcut apel la oracolul lui Baal-Zebub, regele lui Israel Ahazia a fost pedepsit Iahve ( Regi , - și ; în traducerea rusă a Bibliei, acest zeu este numit „V ”) Interpretare Ieronim până de curând a rămas ultimul cuvânt în filologie, s-a reflectat și în ficțiune (cf titlul romanului scriitorului englez W J Golding „The Lord muște”, ) Știința modernă oferă încă două interpretări: ) aparent în mediul evreiesc numele lui Satan „Eabuiis”, care a apărut mai târziu în latină populară creștină, era comun (greacă coruptă AiaroHod, „diavol”), caz în care „B” înseamnă „Baal (Baal)-diavol” (adică este sinonim cu diavolul, sata- Venus Tauride copie romană Dintr-un original grecesc din secolul al III-lea î Hr e Marmură Leningrad, Schitul S U A); ) verbul ebraic aba - „a scoate canalizarea” a fost folosit în literatura rabinică ca o metaforă a „impurității” spirituale – apostazie, idolatrie etc , în așa fel cazul „B” înseamnă „stăpânul răului” Este posibil ca la plierea cuvântului utilizarea „V ”, cunoscute de evangheliile sinoptice, au participat toate cele trei linii asociative S S Averintsev VIENA (vechea Ind Vepa), în mitologia indiană, un rege, fiul lui Anga sau Manu (sau descendentul acestuia) Oh V este spus în Mahabharata, Vishnu Purana, Bhagavata Purana, Harivansha și altele V a declarat că oamenii ar trebui să refuze sacrificiile și că el însuși este stăpânul sacrificiilor După ce V nu a ascultat de îndemnurile înțelepților, l-au ucis cu un fir de iarbă Din moment ce V era fără copii şi țara a fost amenințată cu nenorocire, înțelepții, frecând coapsa (sau mâna dreaptă) a regelui mort, l-au născut fiul lui Nishadu Din frecarea mâinii drepte a lui V de către brahmani, a apărut un alt fiu al lui V , Prithu Oarecum diferit versiune în „Padmapurana”: V a fost eliberat de păcate și s-a retras la mănăstire, impunându-și pocăința Vishnu i-a promis singurătate V T VENUS (Venus, genul n Vepegiz), în mitologia romană, zeița grădinilor, numele ei a fost folosit ca sinonim fructe (de exemplu, de la dramaturgul secolului al III-lea Nevi, Sogr C-loss, Іаі V , ) Conform unor presupuneri, inițial o personificare a conceptului abstract de „harul zeilor” (vepia) Odată cu răspândirea legendele despre Eneas al V-lea, venerat în unele orașe din Italia ca Frutis, a fost identificat cu mama lui Aeneas Afrodita, devenind nu numai zeița frumuseții și a iubirii, ci și progenitoarea descendenților Enea și patrona romanilor Mare influenţă asupra răspândirii cultului lui V la Roma a avut celebrul templu sicilian al lui V de pe Muntele Eryx, de la care venerația acestei zeițe a fost împrumutată ca V Erucins V a căpătat o popularitate deosebită în secolul I î Hr e , când a fost folosit patronajul ei: Sulla, care credea că V îi aduce fericire (de unde epitetul ei Eiiix), și care a adoptat el însuși porecla Epafrodit; Pompei, care i-a dedicat un templu ca Cuceritor; și mai ales Cezar, care o considera strămoșul lui Yuliev (V Oepeigih) Celelalte epitete ale ei: „milostiv”, „curatitor”, „ecvestre”, „chel” (conform legendei, în amintirea abnegației femeilor romane care și-au dat păr pentru confecţionarea frânghiei, - erv Ver§ Aep I ) și alții Dintre scriitorii lui V , în primul rând, zeița dragoste pasiune, mama lui Cupidon Odată cu răspândirea cultelor orientale, V a început să fie identificat cu alte zeițe - Isis, Astarte Cultul lui V și Adonis a fost larg răspândit - ea amant care pier și care învie (Оѵісі Мѣ X și urm ) a jucat un rol important în astrologie o planetă numită după V , definită ca „un luminator de noapte milostiv, soț sau femeie” (Masgo аѣ III , ) Despre reflectarea imaginii în artă, vezi articolul Afrodita Venus Anadiomene Pictură de Titian Edinburgh, National Gallery of Scotland VENIAMIN (evr Ъіпіатіп, „fiul din dreapta”, adică „fericit”, „norocos” sau „fiu al sudului”, pentru că sudul a fost partea „dreaptă” pentru gândirea tradițională din Orientul Mijlociu), în biblic unul dintre cei doisprezece fii ai lui Iacov, fondatorul uneia dintre „triburile lui Israel” IN - ultimul fiu al lui Iacov (fals cu bună știință, dar comun în literatura evreiască de la Filon, secolul I până la n e - in n e , iar interpretarea apocrifelor a înțeles chiar numele „V” ca un jepe ușor modificat ^atip, „fiul zilelor”, adică „fiul bătrâneții”; tradiția apocrifă determină vârsta tatălui la naștere V la ) Mama lui V , la fel ca Iosif, este Rahela (acest lucru determină apropierea deosebită dintre ei, deci V nu împărtășește invidia altora, semi-sânge, dar nu pe jumătate frați pentru Iosif) El este născut pe nomad Nașterea lui Venus Pictură de S Botticelli Fragment - Florența, Galeria Uffizi = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =D=» PORC E Venus Urbinskaya Pictură de Titian BINE Florența, Galeria Uffizi drumul de la Betel la Effrafa - Betleem (viitorul loc de naștere al lui Isus Hristos), iar Rahela moare familia noastră: pe patul ei de moarte, ea îl cheamă pe nou-născutul Ben-Ona („fiul chinului meu”), dar tatăl îi dă un nume mai „fericit” (Geneza : - ) V face obiectul unei îngrijiri speciale a tatălui (trimiterea altor fii la Egipt, Iacov nu îndrăznește să-l trimită pe V : „nu i s-ar fi întâmplat necazuri”, Gen , ) Dar V este forţat să apară în Egipt la cererea specială a lui Iosif, care, la vederea lui V , „fiul mamei sale”, nu poate ferește-te de lacrimi, „pentru că dragostea pentru fratele său a fiert” ( , - ) Apoi V servește ca unealtă încercarea pe care Iosif o pune fraților săi; nu-l lasă pe V în pericolul (imaginar) de a fi sclavi pt (imaginar) furt; Revelându-se fraților săi, Iosif „a căzut pe gâtul lui Beniamin, fratele său, și a plâns; Și Beniamin a plâns pe gât” ( : ) Când distribuie daruri, V se dovedește a fi deosebit de înzestrată de Iosif generos Imaginea lui V ca cel mai mic copil, care continuă să fie tratat parțial ca un copil chiar și atunci, când a devenit adult cu mult timp în urmă și atmosfera sensibilă, „în lacrimi” a episoadelor asociate cu el contrast cu binecuvântarea pe care i-o dă tatăl său pe patul de moarte: „Benjamin lupul răpitor, dimineața va mânca captura și seara va împărți prada” ( , ); dar acest lucru nu se aplică individului V , și la istoria ulterioară a tribului său, care a fost deosebit de militant, a dat armata israelită de arcași deosebit de pricepuți ( Cronici - etc ); în persoana lui Saul, un războinic din tribul lui V devenit rege al lui Israel Apostolul Pavel se numește: „din seminția lui Beniamin” (Rom : ) Legendele evreiești de mai târziu colorează cu detalii colorate povestea nașterii lui V (doisprezece ani de când Rahela cerșea un alt fiu de la Dumnezeu, hrănind un nou-născut orfani cu laptele lui Balla etc ), despre aventurile lui cu Iosif în Egipt și despre alte momente din viața lui S S Averintsev VE NYILITIMO („fața musonului umed”), în mitologia preislamică a Buginilor din insula Sulawesi (Indonezia de Vest) zeiță, fiica lui Gururiselleng, trimisă pe pământ de acesta S-a ridicat din mare palanchin de aur, sclipitor de fulgere, însoțit de cinci însoțitori nobili culcat la pământ VN devine soția lui Batara Guru (vezi Batara Guru, ) și îi dă tovarășii ei ca concubine Ulterior, împreună cu Batara Guru V N domnește pe jumătate de cer Yu S MISTREL, mistret, in multe mitologii simbol al puterii de lupta si al fertilitatii în homeric şi Vechea epopee germanică conține o descriere a semnului de luptă - „V” pe coiful unui războinic; acest semn cunoscut și din siturile arheologice miceniene, romane, germane antice Germanii a existat o tradiție despre originea tribului de la doi frați, dintre care unul se numea V (ІЪorg, cf alții- Venus adormită Pictură de Giorgione - Dresda, Galeria de Artă isl io Іigg, „mistreț”, „prinț”, „zeu”) În textele hitite antice V (mistreț sau stuf de porc) este menționat ca unul dintre „animalele zeului” (suipas bumbar) Găsit în epopeea homerică motivul transformării unui zeu (bătrân) în V Vânătoarea de mistreți apare ca o ocupație a zeilor în limba japoneză mitologie În mitologia indo-iraniană, o poveste despre înfrângerea unui erou (Trita, Traetaona) este obișnuită demon în formă de mistreț În mitologia slavilor baltici, un V uriaș, sclipind cu colți albi, apare din apele mării ori de câte ori necazuri amenință orașul sfânt Rethra Celții, care se închinau mistrețul ca animal sacru, exista un mit despre regele galez, transformat de zei pentru păcate în vier Motivul transformării oamenilor în mistreți sau porci pentru păcatele și faptele lor rele este, de asemenea, cunoscut în Greacă, hitită și alte mitologii Narațiune mitologică asemănătoare tipologic despre originea porcilor sălbatici, considerate cele mai periculoase animale, este cunoscută din grup Triburi indiene din America de Sud: în unele mituri, sătenii se transformă în porci sălbatici, care a jignit fiul (sau elevul) unui zeu sau al unui erou cultural (Tu-pan din tribul Tenetakhara, Karusakaibe printre Munduruku, Oimbre printre Kayapo), în altele - bărbați care nu aduc pradă soțiilor lor dupa pescuit sau impiedicandu-i sa prinda peste cu Afrodita din Knidos Ludovichi copie romană Dintr-un original grecesc Marmură Roma, National muzeu Afrodita Kallipiga Statuia lui F Baro - Marmură Luvru, Paris Venus cu un mar Statuia lui B Thorvaldsen - Marmură Copenhaga, Muzeul Thorvaldsen Vidra mier de asemenea, povestea Evangheliei despre demonii expulzați dintr-o persoană stăpânită de demoni și trimiși la turmă porci (Matei : - ; - ; Luca : - ) V V Ivanov Vârcolac (germană AUegmyuN, „om-lup”), în mitologia inferioară germanică, un bărbat vârcolac, devenind un lup și atacând oamenii și vitele noaptea După credinţa populară, V noaptea se îmbracă într-o piele de lup, o scoate în timpul zilei În ideile creștine, V este un slujitor al diavolului, care conduce turmele lui V ; cf slavă lup-lacuri, vilktaki lituanieni Vezi și art Lup M Yu VERETRAGNA (Avest ), Varhran (Pahl ), Bahram (Farsi), în mitologia iraniană, zeul războiului și al victoriei Imagine V datează din epoca comunității indo-iraniene, numele său corespunde epitetului tunătorului Indra din Mitologia vedica - Vritrakhan, „ucigașul lui Vritra”, un demon-șarpe (posibil numele lui V și epitetul lui Indra întoarce-te la comunul vrtaghan indo-iranian, „distrugătorul vrăjmășiei”; Indra însuși în mitologia iraniană a devenit demonul întunericului) În „Yasht” (XIV), sunt descrise reîncarnările lui V : în vânt, taur, cal, cămilă, mistreț, un zmeu (sau un șoim), un berbec, o capră și, în cele din urmă, într-un războinic frumos A dăruit un bărbat forța, forța brațului, puterea corpului și acuitatea vizuală În formă de șoim Mistretul este una dintre încarnările lui Veretragna Sasanian gemma, - ev Berlin, Asia de Vest muzeu Harpa - întrupări ale lui V - a fost înfățișată în farnul „Avesta”, simbol al puterii regale I V VERTUMN, Vortumn (Verbumniz), în mitologia romană, zeul tot felul de schimbări (în timpul anotimpurilor, în timpul râuri, dispoziții ale oamenilor, stadii de coacere a fructelor) Soțul Pomonei Potrivit unei versiuni, inițial zeul sabin (Liv XYV , ); pe de altă parte - zeul orașului Volsinia, principala zeitate a uniunii etrusce, a primit un templu la Roma după victoria asupra Volsiniilor din î Hr e (Phoreg V , ; Varg V ) E Sh SUS ȘI JOS, lumi superioare și inferioare, una dintre principalele opoziții mitologice, mai des găsit în miturile dualiste și miturile gemene în imagini mitologice, înfățișând lumea în principal pe verticală, de obicei sunt trei mi- ra, contrastată după principiul „sus – inferior” Lumea pământească în care trăiesc oamenii obișnuiți oameni, se opune ca lumea inferioară cu lumea superioară - cerul (sau mai multe ceruri, la rândul lor împărțit în superior și inferior) În mitologia tribului indian sud-american Bororo se disting trei ceruri: „cerul alb” inferior este sălașul spiritelor rele, „cerul roșu” superior este sălașul spiritelor bune, precum și „cerul albastru” - sălașul spiritelor șamanilor, tatăl și mama spiritelor (cf de asemenea, șapte și nouă ceruri în siberiană și germană mitologia scandinavă) În același timp, lumea pământească este considerată superioară în raport cu lumea subterană sau acvatică Conform împărțirii lumile superioare și inferioare, toate creaturile mitologice sunt împărțite în creaturi lumea superioară și inferioară Unii dintre ei pot fi în lumea pământească (obișnuită), dar cel mai adesea această ședere în lumea pământească este de scurtă durată, după finalizarea ei se întorc la propria lor - lumea superioară sau inferioară, menținând în același timp posibilitatea de a re-ieși din ea Din acest punct de vedere, intrigile multor mituri pot fi descrise ca mișcarea mitologică personajele pe verticală dintr-o lume în alta În mitologia Ainu, zeii într-un leagăn special trece de la cer pe pământ Pentru multe mitologii, mișcarea eroului din lumea pământească până la cer (fie în jos până în lumea pământească, fie în lumea interlopă) de-a lungul arborelui lumii (vezi Arborele lume), care leagă toate cele trei lumi În mitul central al Americii de Sud și al Americii de Nord mitologii - mitul distrugătorilor de cuiburi, investigat de K Levi-Strauss, eroul - pornește un tânăr (deseori în numele tatălui) la un copac care crește până la cer, unde este un cuib cu vulturi In varianta din același mit, consemnat în Siberia de Vest, printre Keți, eroul, fugind de persecuție, cade pe un copac, legănându-se într-un leagăn (un mod de renaștere șamanică și de mutare în rai) Ridicându-se, el amenință vulturii Un vultur care zboară spre cuib îi promite eroului un instrument pentru făcând foc cu condiția să-i aducă o gheară Pentru a îndeplini condiția stabilită vultur, eroul coboară în lumea inferioară, unde scoate o gheară (tepi de pește) cu ajutorul unui mamut - principalul creatură mitologică a lumii inferioare în mitologiile siberiene Revenind în lumea superioară, eroul schimbă o gheară cu o unealtă de a face foc, cu care se întoarce acasă (în lumea pământească) Comploturile mitologice se dezvoltă în miturile de acest tip până când mișcările sunt finalizate erou dintr-o lume în alta Cu imposibilitatea eroului de a se întoarce din lumea în care a venit, înapoi - apariția de noi obiecte este de obicei asociată cu lumea, care i-a fost inițial caracteristică De exemplu, constelaţiile dintre multe popoare sunt prezentate ca eroi mitologici care s-au mutat de pe pământ şi lăsat pe cer În miturile nord-americane ale irochezilor și huronilor, pământul apare datorită căzând din cer pe spatele țestoasei femeii-mamă cerească Într-o serie de mituri australiene, soarele este pusă de o fată căzută în rai Trecerea dintr-o lume în alta este plină de pericole și interdicții, a căror încălcare duce la moartea eroului (interdicția de a privi înapoi, de exemplu, în mitul călătoriei lui Orfeu în lumea inferioară etc ) În multe mituri ale indienilor din America de Nord repetă motivul morții animalelor care zboară spre sus lumea într-o structură specială, corespunzătoare în funcție leagănului care mișcă eroul de jos lume spre vârf Mitologia diferitelor popoare folosesc imagini ale copacului lumii (precum și oul lumii; vezi Oul lume) ca principalele simboluri verticale care unesc lumile superioare și inferioare Mulți popoarelor, copacul este considerat drumul de-a lungul căruia șamanul sau rugăciunea lui se ridică la cer (arborele Jianmu în mitologia chineză) În limbile popoarelor tungus-manciuriene, termenul denotă copac, înseamnă literal „drum” În cultele șamanice Evenk din Siberia, se remarcă o performanță, conform căreia rădăcinile copacului corespund cu lumea inferioară a spiritelor ancestrale, mijlocul - cu lumea locuinței oameni (taiga), vârf de copac - cu habitatul sufletului clanului (în unele versiuni ale miturilor Evenki, fiecare lume are propria sa copac separat) Printre popoarele care se caracterizează printr-o organizare duală, una dintre jumătăți este adesea corelată cu cel de jos, iar celălalt - cu lumea de sus (respectiv, „oamenii apei” și „oamenii de foc” printre Kets, „oamenii pământ” și „oameni de vârf” ai tribului indienilor din America de Nord Winnebago) În același timp, simbolurile Kets și Winnebago considerau păsări ale lumii superioare și poartă simboluri ale lumii inferioare Winnebago's jumătate din pământ avea o comoară de urs, în jumătate din vârf - o comoară de pasăre de tunet Kets opuse unul altuia atributele de păsări ale șamanilor, kamlaet în lumea superioară (adică, întoarcerea la creaturile mitice ale lumii superioare) și atributele de urs ale șamanilor care se închinau în lumea inferioară; șamanii negri, care au provocat pagube și au fost conectați cu lumea inferioară, au fost îngropați cât mai adânc posibil pământ, iar la mormintele șamanilor „păsări” au așezat păsări pe stâlpi – simboluri ale lumii superioare CU opoziția lumilor este, de asemenea, legată de faptul că tamburinele șamanilor siberieni sunt adesea împărțite în două jumătăți pictate în culori diferite - cea de sus, care înfățișează soarele și creaturile lumea superioară și cea inferioară, înfățișând luna și creaturile mitologice ale lumii inferioare Pentru Fratria Winnebago se caracterizează prin împărțirea jumătate a terenului în alte două jumătăți (una dintre jumătăți era condusă de spiritul apei), datorită căruia, în interiorul sistemului dual s-a format un sistem cu trei termeni, format din opoziții: jos (pământ) - sus (cer) si fund (apa) - de sus (pământ) Astfel, sistemele cu trei termeni apar în cadrul sistemelor mitologice cu doi termeni (dual) graţie reimpunerii opoziţiei „top - jos" pe una dintre părțile sistemului dual În același timp, simbolurile verticale cu trei termeni sunt corespondență în structura corpului uman Tabloul vertical pe trei termeni a lumii este păstrat în etapele ulterioare ale istoricului și dezvoltare culturală Pe scena de mister a Evului Mediu european cu trei verticale părțile lumii corespund iadului, pământului, paradisului Această schemă tradițională a universului este reprodusă în arta epocilor ulterioare, dar adesea fără o înțelegere explicită a originilor sale mitologice În ritualuri (în special, în ceremoniile de carnaval), se păstrează principiul „întoarcerii” părții de sus și de jos V V Ivanov VESTA (Vezia), în mitologia romană, zeița vetrei sfinte a comunității urbane, curie, cămin Corespunde grecului Hestia Cultul lui V , datând din cele mai vechi tradiții indo-europene, este unul din originalul din Roma, a fost strâns asociat cu sanctuarele orașului: paladiu, adus de Enea și păstrat în templul lui V ca gaj al puterii Romei, iar regium - locuința regelui Preotese V - vestale au fost aleși dintre fetele de - ani; au trebuit să-și păstreze virginitatea timp de de ani, pentru Încălcarea acestei interdicții a fost murdată de viu Fecioarele Vestale au menținut o constantă focul ca simbol al fiabilității și stabilității statului ( erv Ver§ Aep X ), a participat la ritualuri, au făcut amestecuri de făină, sare, cenușă de animale de sacrificiu în timpul sacrificiilor (adică, n toiazaia; erv Ver§ Vis VIII ) Deși stingerea incendiului lui V a fost considerată un semn rău, dar în în prima zi a noului an, a fost stins și aprins din nou prin frecarea copacului sacru de copac, iar din el s-au aprins focurile vetrelor de curie; laurii sacri păstraţi în templu în acelaşi timp au fost înlocuiţi cu altele noi (Macro a , ) În casele particulare, V era dedicată intrării în casă - vestibul ( erv Verg Aep II ) Ulterior, V a fost identificat cu Vesta cu torțe Muzeele Vaticanului, Roma atârnând nemișcat în spațiu și îmbrățișând focul globului, cu focul ca cel mai pur element (Оѵісі Gazѣ VI în continuare; егѵ Veg § Aep II ), a fost clasat printre penații Romei, deoarece magistrații, asumându-și funcția, au făcut sacrificii atât Penatelor, cât și lui V (Macgo ai III , ) Înfățișat cu fata acoperita cu un voal, cu un vas, o torta, un sceptru si paladiu E M Shtaerman CÂNTARE, un simbol mitologic al dreptății divine (în special viața de apoi) ÎN Mitologia egipteană V - un atribut indispensabil al curții lui Osiris, în timpul căruia (conform egiptenilor „Cartea morților”) Anubis, la comanda lui Thoth, cântărește inima unei persoane decedate: pentru un castron B se așează inima (sufletul) judecată, pe cealaltă - o figurină sau o pană de struț - un simbol al zeiței Maat Au existat idei similare în Vechiul Testament (inscripția de pe perete; Dan ) și creștină (arhanghelul Mihai cântărind sufletele morților) tradiții Cântărire care determină morala demnitatea unei persoane decedate este cunoscută în vechea tradiție indiană (Shat -br XI , , în continuare); împreună în același timp, în India antică, cântarul (сІіаІа), pe un vas în care era așezat acuzatul, pe celălalt - pământul, au fost folosite în timpul încercărilor (judecata lui Dumnezeu), și au fost adresate cu un apel ritual, în care susțineau că sunt superiori zeilor, demonilor și muritorilor în capacitatea lor de a distinge faptele bune de la prosti În Homer, Zeus pe V său de aur determină soarta oamenilor sau trupelor rivale; V zeița dreptății Themis are o funcție similară În literatura sumeriană (genul lamentărilor) și în imitarea acestui gen în literatura hitită („Rugăciunea prințului Kanthucilis”, c secolul al XV-lea î Hr ) dovezi păstrate ale reprezentărilor, conform cărora cântărirea a fost sub patronajul zeului soarelui V V Ivanov VETALES (Ind veche veiaia, singular), în mitologia hindusă, spirite rele, vampiri care trăiesc în copaci și pe cimitire și capabile să se mute în cadavre Împreună cu bhutas și pramathas, V alcătuiesc suita Shiva P G VENT, vezi art Aer VETSUVAN (de la Skt Vessavan, unul dintre numele lui Vishnu), în mitologia laotienilor din sudul Laosului (grup de limbă thailandeză) capul spiritelor cerești - thenov Într-o zi, fiica lui, care s-a îndrăgostit de palat servitoare, a decis să fugă cu el de tatăl ei pe pământ V a trimis un războinic în urmărire Era însoțit de un servitor două tărtăcuţe pentru apă Fugații au fost înapoiați, iar dovlecii au fost aruncați la pământ și spulberați Au ieșit din ei Oameni Au trăit dezordonat, s-au certat, s-au luptat Atunci V a trimis duhurile-apoi pe pământ să pună ordine acolo afaceri, crea principate, management Făcând aceasta, tinerii au vrut să urce la rai, dar V i-a părăsit mai jos, permițând doar o dată pe an spiritele să se ridice la el pentru un raport În cinstea acestui trecut din sud Laos a organizat o ceremonie solemnă Kate- un munte de spirite - atunci, lăsat pe pământ împotriva voinței lor, este un fenomen specific în non-budist mitologia popoarelor thailandeze I Ch MITOLOGIA VECHIULUI TESTAMENT, cf mitologia evreiască „THE ETERNAL YID”, vezi Ahasuerus SEARA, în mitologia slavă de est, imaginea zorilor de seară, sora (sau fratele) dimineții și amiaza (vezi Dennitsa) zorii În basmele și farmecele rusești, toate trei (sau patru, inclusiv „miezul nopții”) surorile-zori s-au născut în aceeași noapte, V - seara (de unde și numele) Identificat cu Venus - Vecernie V I , V T VESHAPI, în mitologia și folclorul georgian, creaturi zoomorfe, dragoni În Colhida antică erau înfățișați ca un pește uriaș (cf Vishaps în mitologia armeană) Adesea sunt prezentate V ființe cu mai multe capete Există alb, roșu și negru (cele mai puternice) B Asociate cu element de apă V fură apă din fântâni, râuri, lacuri, pentru folosirea apei pe care o necesită aducerea sacrificiul fetelor Ei consumă soarele, se ceartă cu eroii buni, dar în cele din urmă suferă au fost învinşi (cf lupta dintre V şi Amirani) Funcţiile malefice ale lui V sunt adesea transferate către devas Într-un număr comploturile acționează ca patroni ai eroilor, dar darurile lor către erou sunt interzise Încălcarea interdicției de către erou provoacă moartea acestuia În monumentele hagiografice, V este un simbol al necredinţei şi idolatrie M Ch VIVASVAT (ind antic Vivazvai, sau Viva-zvai, prop „strălucitor”), în mitologia vedica, solar o zeitate care personifică lumina în cer și pe pământ, strămoșul oamenilor Menționează Rig Veda de vreo treizeci de ori V este ultimul (al optulea) fiu al lui Aditi; s-a născut ciudat – fără brațe și fără picioare, neted din toate părțile; frații mai mari Mitra, Varuna, Bha-ga etc au tăiat tot ce era de prisos și astfel a apărut progenitorul al oamenilor În unele texte acest personaj se numește Martanda Ulterior, V a ajuns din urmă cu zeii, devenind soare (Surya; V este un epitet al lui Surya) Un elefant a ieșit din părțile rămase ale corpului său V devenit soţ fiica lui Tvashtar, Saranya, care i-a născut gemeni, Yama și Yami, și ea însăși, nedorind să trăiască cu soț, a fugit de el, luând forma de iapă V , transformându-se în cal, o depășește, se întâmplă reconciliere, se nasc gemenii Ashwin V a fost primul care a făcut un sacrificiu și a dăruit oamenilor foc [cf Agni ca mesager al lui V ; cf „Rig Veda” (X), „Shatapatha Brahmana” (III) Sayan] Indra, Soma, Ashvins și Yama sunt în mod deosebit strâns asociați cu V ; numele său este folosit ca epitet al lui Agni și Ushas În „Yajur- Vede” și Brahmanah V sunt clasificați ca Adityas, iar în perioada post-vedică el este complet identificat cu soarele V ca tatăl lui Yama găsește o potrivire exactă în avest VivapIIvap'b, tatăl lui Iima V T VIDAR (vechiul-Isl Visyagg), în mitologia scandinavă, zeul tăcut, fiul Odin și uriașa Grid În timpul ultimei bătălii înainte de sfârșitul lumii (vezi Ragnarok) s-a răzbunat teribilului lup Fenrir, care l-a ucis pe Odin, sfâșiindu-i gura (sau, conform unei alte versiuni, străpungându-l sabie) MÂNCA VIDARAFSH, Bedarafsh (farsi), în mitologia iraniană, un războinic-vrăjitor, un oponent al zoroastrismului Conform În poemul iranian mijlociu „Yadgar Zareran”, V este ambasadorul lui Ar-jasp, regele chioniților: el cere ca regele iranian Vishtaspa a renunțat la Ahu-ramazda, amenință iranienii cu război și dezastre Vishtaspa respinge cererea lui V ; el ucide cu trădare pe iranian în bătălia dintre iranieni și kioniți comandant Zarera, dar el însuși moare din mâna lui Bastvar (Bastvarai), fiul lui Zarera Chioniții rezistă înfrângere I V VIDEVUT ȘI BRUTEN, eroi culturali în mitologia prusacă, frați (eventual gemeni) Conform izvoarele secolului al XVI-lea, V și B au ajuns în Prusia pe mare până la gura Vistulei Videvut (АУісІеlѵіgHo, DViсIO-mchgho, АУіІомчісІі) a înființat o organizație socială printre prusaci, putere seculară, a fost ales „rege” Bruten (Vgiiepo, Vgisiepo) a fondat principalul centru de cult prusac Romove (Kosholje) și a ridicat acolo „locuință” pentru zeii Patols, Potri-mps și Perkuns (Perkunas), el însuși a devenit primul suprem preot kriva kri-vaitis (vezi Kriva) Aceeași trinitate de zei a fost înfățișată pe steagul lui Videvut și mai departe stejar sacru în Romov, iar Patols și Potrimps (Trimps) erau un cuplu divin gemeni (vezi mitologia baltică), a căror încarnare pământească a fost, aparent, V și B (cf mituri gemene) Prusacii se închinau idolilor lui V și B - stâlpi perechi: unul se numea Vorskaito (DvogskaіІo, Dvigz-kaii, DvigzsІiaіІe) în onoarea lui Videvut, celălalt - Ishvambrato (ІzglvashgaІo, adică zlvaiz gaii, „fratele său”) în cinstea lui Bruten V I , V T VIDYADHARA (Ind antic ѵіbuasShaga, singular „deținător al cunoașterii”), în mitologia hindusă, o clasă semizei V - spiritele bune ale aerului, care trăiesc între pământ și cer ca însoțitori ai lui Indra sau care trăiesc în munții nordici, unde ei, împreună cu kinnaras și yakshas, aparțin mediului Kubera Detinand o perfecta cunoastere a ritualurilor magice, V sunt capabili sa-si schimbe infatisarea dupa bunul plac Barbatii-V celebru pentru înțelepciune, femeile pentru frumusețe; amândoi se căsătoresc frecvent muritorii În epopeea indiană sunt menționați mai mulți regi din V , printre care și ursul Jambavat, unul dintre ajutoarele lui Rama P G VIZUNAS, în mitologia lituaniană, un dragon care devorează morții care încearcă după moarte urca pe un munte inaccesibil, dar cad de pe el (legenda populara din vecinatatea Kretingei, vest Lituania) Acest motiv răsună binecunoscut din cronicile și scrierile rusești occidentale ale lui M Stryikovsky (secolul al XVI-lea) cu povestea că, după arderea decedatului în valea Shvintorog, au pus ghearele unui râs și unui urs, pentru că credeau că în ziua judecății morții va fi greu să urci pe muntele înalt unde Dumnezeu își va executa judecata V I , V T VIY, în mitologia est-slavă, un personaj a cărui privire mortală este ascunsă sub imens secole sau gene, dintre care unul dintre denumirile est-slave este asociat cu aceeași rădăcină: cf ucrainean viya, viyka, belarusă, viyka - „geană” Potrivit basmelor rusești și belaruse, pleoapele, genele sau sprâncenele V a fost ridicat cu furcile de asistenții săi, ceea ce l-a făcut pe bărbat, care nu suporta privirea lui V , să moară Păstrată până în secolul al XIX-lea Legenda ucraineană despre V este cunoscută din romanul lui N V Gogol Posibil corespondența numelui V și a unora dintre atributele sale în ideile osetice despre uriași-vayugs (vezi Waig) ne obligă să recunoaștem originile antice ale legendei despre V Acest lucru este evidențiat și de paralele imaginea lui V în epopeea celtică și abundența paralelelor tipologice în funcțiile mitologice ale ochiului B I , V T VICTORIA (Visiogia, „victorie”), în mitologia romană, zeița victoriei, numită mai întâi Vika Pota Corespunde grecului Nike La Roma, V a fost dedicat templului de pe Palatin și altarului din Curia Senatului, ridicat sub Augustus În inscripțiile și pe monedele epocii imperiului, V era de obicei descris ca personificarea victoriei unuia sau altuia în război E Sh VILKTAKI, vârcolaci în mitologia lituaniană Cunoscut sub multe nume, din prima parte din care elementul ѵііk este „lup”: ѵііkіakіz, -uz, ѵііkіakaz, ѵііkoіakіz, ѵііkaiaz, ѵіііаkaz, i e „a alerga (Іak-Іek-) ca un lup” (în chip de lup); ѵііko akіz, ѵііkoіakaz, ѵііka akіz, ѵііka okaz, ѵііkaіoiaz, ѵіікаіаіаз, adică „cu păr de lup” (cf glorie, lac cod de bou) Primul grup de cuvinte este caracteristic lui Zhe-Maitia iar vestul Aukstaitija, al doilea - pentru estul Lituaniei Poveștile despre V sunt populare în folclorul lituanian În durere- Vikpgoria Relieful arcului împăratului Dioclețian Marmură Sfârșitul secolului al III-lea Florența, Grădina Boboli În cele mai multe cazuri, aspectul lui V nu este descris, deși coada (adesea scurtă) este uneori menționată, uneori dinti Oameni convertiți de vrăjitori în V sau ei înșiși cu capacitatea de a se transforma în V , arata ca niste lupi, dar dintii lor sunt ca ai oamenilor, sub gat este o pata alba (unde alb batistă când erau oameni) După uciderea lui V , ei descoperă că era un bărbat în piele de lup (uneori cu chihlimbar, rozariu, verigheta) Există un motiv binecunoscut pentru a scoate pielea de lup și Transformarea lui V înapoi în oameni Rana provocată unui astfel de lup se dovedește a fi valabilă pentru persoana-V Se crede că oamenii (de multe ori participanții la nuntă) sunt transformați în V de către ragani și burtininki (de exemplu, folosind o centură fermecată), sau se poate deveni una prin rostogolirea unui ciot de salcie etc Unele din V devin doar temporar lupi Ei păstrează mintea umană, dar pierd darul vorbirii CU nu se amestecă ca lupii adevărați, apar adesea lângă locuințe, se urcă în hambare și hambare si alerga in padure numai in caz de persecutie Pentru a scăpa de foamete, V silit devorează aceeași mâncare ca și lupii Ei atacă acele animale domestice care sunt folosite în hrană și om (oaie, purcel, gâscă etc ) Într-o serie de povești, V acționează ca relativ pașnic și făpturi inofensive: acestea sunt V , vrăjite de ragani și bur-tinini Mai periculos pentru oameni care au devenit V din propria lor voinţă: atacă deschis o persoană şi chiar o devorează Idei despre V sunt una dintre cele mai comune variante ale motivului despre transformarea unei persoane într-un animal (leu, leopard, hiena, crocodil în Africa, tigru în Asia de Sud-Est, jaguar în America de Sud etc ) motiv transformarea într-un vârcolac este cunoscută pe scară largă în Europa, din Scandinavia până în Balcani, în Asia Mică și Caucaz (vezi Art Wolf) B V Ivanov, V N Toporov VILA, samovils, spirite feminine în mitologia slavă de sud, fete fermecătoare cu păr și aripi curgătoare, îmbrăcate în rochii magice: cine a luat au o rochie, la care se supun V putea zbura ca păsările, trăia la munte Ei dețin fântâni și lacuri și avea capacitatea de a „bloca” apa Cultul lui V şi legătura lor cu fântânile sunt cunoscute din izvoare bulgare din secolul al XIII-lea Dacă aripile sunt luate de la V , ei își pierd capacitatea de a zbura și devin femei simple Picioarele lor sunt de capră, de cal sau de măgar, V le închid cu un alb lung haine Cu oamenii, mai ales cu bărbații, V sunt prietenoși, ajută pe cei jignit și orfani Dacă îl enervezi pe V , ea o poate pedepsi sever, chiar ucide cu o singură privire V știi să vindeci, pot prezice moartea, dar ei înșiși nu sunt nemuritori B I , V T VIMALAKIRTI (Skt ѵitaia kіgіi, lit „famos din cauza curățeniei”), un bodhisattva în Mitologia budistă Mahayana Legenda lui V este expusă într-una dintre cele mai populare sutre Mahayana („Vimalakirti-nirdesa”) V a fost gospodar din orașul Vaishali pe vremea lui Buddha Shakyamuni Când Buddha a apărut într-o zi în aceasta oraș, apoi mulți tineri, studenți ai V , au venit să se încline în fața lui Shakyamuni Dar V nu a apărut sub pretext stare de rău Shakyamuni le-a cerut studenților săi să meargă la KV pentru a afla despre sănătatea lui, totuși, toți au refuzat, pentru că își aminteau că V îi învinsese în repetate rânduri în dispute Numai Manjushri a fost de acord să meargă la KV, iar într-o conversație între ei s-a dovedit că erau parteneri egali V a fost deosebit de popular în China, unde în jurul imaginii sale au apărut multe legende noi L M VIN, un simbol mitologic antic al fertilităţii şi un semn mitologic identificat cu sânge uman Cele mai vechi dovezi ale identității mitologice a vinului și a sângelui se găsesc în ritualurile hitite antice și în textele hititului mijlociu ale jurământului războinicilor, în care interpretul ritul, turnând V , exclamă: „Acesta nu este vin, acesta este sângele tău” Continuat (cu același formule verbale) și o regândire a tradiției din Orientul Mijlociu, care l-a afectat și pe gnostic cărți, se găsește în mitologia creștină (în cuvintele lui Iisus Hristos, care a luat paharul lui V și care a spus: „Acesta este sângele meu”, Mat , ) Corelația dintre V și sânge poate fi urmărită și în cultul zeului Ugarit (Moarte-și-Rău), pe care tăiat ca o viță de vie într-o vie și în cultul grecesc al lui Dionysos, ale cărui mistere presupun sfâșiind zeitatea Împreună cu Dionysos în mitologia greacă ca întruparea lui V Zeus Soter („Păstrătorul”, „Mântuitorul”) joacă și el Imaginea mitopoetică a lui V , simbolizând bucuriile vieții (inclusiv în textele funerare), caracteristică tradițiilor egiptene, babiloniene și din Orientul Mijlociu B V Ivanov VIRAJ (Old Ind Vigai, propriu-zis „strălucire” sau „răspândire”), în mitologia indiană veche întruchiparea creativității feminine În Rig Veda (X , ), V s-a născut din Purusha, iar Purusha din ÎN V este menționat ca principiu feminin întruchipat într-o vacă în Atharva Veda (VIII , ; XI , ) Alte versiunea este cuprinsă în „Legile lui Manu” (I - ): Brahma își împarte corpul în jumătate și dă naștere unui om și o femeie, iar aici V este asociat cu principiul masculin Ca imagine mitologică a lui V la scurt timp după a perioadei vedice dispare, dar devine un concept important în sistemul speculativ al Upanishad-urilor (principiu creativ, material, uneori ușor mitologizat; astfel, după Shankara, V - materie, soția lui Indra ca focul lui Vaishvanara; în unele cazuri, V se identifică cu hrana) şi la şcoală Vedanta B T VYRAKOCHA, Uirakocha (nume complet - Ilya-Kon-Tiksy-Vyrakocha, deoarece în această imagine mai multe zeități: Ilya este o zeitate solară, Kon-Tiksy este o zeitate înflăcărată, probabil vulcanică, iar Vira-kocha este zeitatea pământului, a apei), în mitologie VIRBY II=II=II=| B=II=I =II=I =II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=I =II=I =II=I =II=II=I =II=I = II=I = gii quechua demiurge Cu con secolul cultul lui V a început să înlocuiască fostul cult al soarelui și al tunetului ca suprem zeități Potrivit unuia dintre mituri, V a fost considerat primul strămoș, strămoșul tuturor oamenilor și creatorul lumii Conform variantă a mitului cosmogonic, V a creat soarele, luna și stelele în Lacul Titicaca Apoi a folosit doi V mai tineri au făcut figuri umane din piatră și au creat oameni după asemănarea lor, atribuindu-le pe fiecare triburile din zona lor V și asistenții lui au mers prin toată țara, chemând oamenii din pământ, din râuri, lacuri, pesteri După ce a populat pământul cu oameni, V a navigat spre vest S Da S Virbius (Vibrius), în mitologia romană, iubitul sau slujitorul Dianei, care era venerat împreună cu ea în crâng sacrat de pe lacul Nemi (regiunea Aricia, Italia) Potrivit unuia dintre mituri, V a fost identificat cu Hippolit; Călcat în picioare de cai, Hippolit a fost înviat de Asclepios, dar nevrând să-și ierte tatăl, a plecat în Italia, unde însăşi Diana l-a ascuns ca V într-un crâng sacru ( erv Ver§ Aep VII ; Ovisi Mei XV ); i-a construit un templu și a devenit rege al Ariciei (Riz II , - ) Potrivit folcloristului englez J Fraser, V - spiritul stejarului, căsătorit cu nimfa stejarului Diana, supus ritualului ucis și înviat reînnoit E Sh VIRTUS (Vіgіlіz), în mitologia romană, personificarea masculinității ca principală virtute poporul roman Strâns asociată cu Onoare, o onoare care servește drept recompensă pentru vitejie În timpul imperiului venerat în principal V (virtutea) împăratului conducător (judecând după inscripțiile și imaginile de pe monede) E Sh VIRV-AVA (vir, „pădure”; ava, „mamă”, „femeie”), în mitologia mordoviană, spiritul, stăpâna pădurii unei persoane este rar prezentat, are aspectul unei femei goale, cu părul lung, uneori cu un singur picior, cu sâni, aruncat peste umeri Poate să-i scoată pe cei pierduți din pădure (după rugăciunea necesară) sau invers a încurca drumul, gâdila până la moarte; trebuie să te îndepărtezi de retragerea ei, atunci nu o va face afli unde duc urmele Personajul masculin corespunzător este vir-atya (botn, atya, „bătrân”, „om”): bărbații apelează la el cu o cerere de ajutor în meșteșuguri bărbaților, în timp ce femeile intreaba V -a arată unde sunt mai multe ciuperci, fructe de pădure etc O idee asemănătoare despre gazda pădurii - kozhla-ave (Mar kozhla, „pădure”) este cunoscut de Mari Vezi și articolul lui Albas-ty VIT-KAN (Mansi), Vit-khon, Yink-kan (Khanty), în mitologia ugrienilor Ob, conducătorul apelor și distribuitor de resurse de apă; înzestrează oamenii cu pește, poate scăpa de boli - s-a rugat pentru el ajutor în timpul epidemiilor (rugăciunea a fost însoțită de o libare a sângelui unei vaci de jertfă în apă) Numi- Torum, după ce a creat peștele, l-a pus pe V -k în apă, astfel încât să distribuie ouăle și să monitorizeze fertilitatea peşte VC (Shirake) locuiește în mijlocul mării într-un palat auriu-argintiu cu soţia sa Marake El are șapte fii și șapte fiice care locuiesc în gurile adânci ale apei M X VIT-KULV, în mitologia Ob Ugrians (Mansi), un spirit rău al apei care trăiește în vârtejuri și lacuri întunecate lume de altă lume După crearea lumii, Numi-Torum l-a forțat pe V -to înghiți pământul (care a crescut printre oceanul primordial) ca să nu se scufunde din cauza propriei greutăţi Khanty Yang-tonk M X VISHAPBI, în mitologia armeană, dragoni, creaturi htonice Aceștia funcționează în zoomorf (mai des în total - sub formă de șarpe) sau un aspect antropomorf, personifică o furtună, o tornadă sau furtuni nori Potrivit miturilor, marele V absoarbe soarele, ceea ce provoacă o eclipsă V trăiesc în munți înalți, în lacuri mari, pe cer, în nori Ridicarea spre cer sau coborarea, mai ales spre lacuri, face un vuiet, mătură tot ce-i este în cale După ce a trăit o mie de ani, V poate înghiți întreaga lume Adesea, în timpul unei furtuni, mori de vânt învechite din munți înalți sau lacuri se ridică spre cer și furtuni de vânt cerești coboara la pamant Miturile despre lupta împotriva războiului se bazează pe un motiv mitologic comun despre luptă haos cu spațiul Odată cu aprobarea creștinismului au fost modificate miturile despre V , luptătorul vishap Vahagn a fost forțat să iasă de arhanghelul Gabriel (Gabriel Khreshtak) și de îngeri, aceștia intră în luptă cu V , care în timpul unei furtuni, împreună cu spiritele rele, încearcă să înghită soarele (nori de tunet inflamabili - trupurile de foc ale lui V , tunetul este strigătul lor, iar fulgerul este săgeata lui Gabriel Hreshtak, toiagul sau toiagul îngerilor) Îngerii ridică V până la chiar soarele, din ale cărui raze V se transformă în cenuşă şi cad la pământ În epicul V - monștri care au luat în stăpânire sursele de apă; obligă oamenii să-i aducă înăuntru sacrifica fetele; apa și fetele sunt eliberate de eroii care îl ucid pe V În epicul „Vipasank” V , locuind la poalele lui Masis, descendenții lui Vishap Azhdahak și a soției sale Anuish - „mama vishapsului” (aceștia descendenții sunt uneori numiți „vishapids”, în armeană - „vishapazunk”) Lider și tată Argavan l-a invitat pe regele Artases și pe fiii săi la palatul său la cină În timpul prânzului, Argavan construiește intrigi împotriva regelui Artashes furios, întorcându-se la Artashat, îl trimite pe fiul său Mazhan cu o armată distrugerea lui V Cu toate acestea, el nu a respectat ordinele tatălui său I-a exterminat, inclusiv pe Argavan, Artavazd S B Harutyunyan VISHVAKARMAN (vechiul Ind Vіzѵakagtap, lit , „creatorul tuturor”), în vedica și hindusă mitologie creator divin al universului, creator, poet În Rigveda, două imnuri îi sunt dedicate în X mandala ( , ) Este semnificativ faptul că, ca epitet, cuvântul „V” în Rig Veda se referă o dată la Ind-ra (VIII , ) și la Surya (X , ), iar în Vajasaneyi Samhita la Prajapati (XII ), cu care V într-un număr de cazuri identificat (AB IV , ; Shat -br VII , , ; VIII , , ; Maitr -samkh I , și altele); se stabilesc şi legături între V şi Tvashtar V atotvăzător (se uită în toate direcțiile), îi sunt menționate fața, brațele, picioarele, aripile Este un înțelept, un preot, „tatăl nostru”, maestru de vorbire (Vachaspa-ti), „singurul stabilitor al numelor zeilor” (RV X , ; AB II , ; ca Bri-haspati) El în general organizator și manager, care posedă gândire rapidă, cunoaștere a tuturor locurilor și a tuturor ființelor, favoare V acţionează ca sculptor, tâmplar, fierar El creează pământul și deschide cerul; la creează lumea, V se sacrifică În Puranas și epopee, V este asociat cu o serie de comploturi, dar ale lui funcția creatorului se restrânge la rolul unui constructor priceput, maestru; deci, el zidește pentru demoni- orașul rakshas din Lanka ("Ramayana"), un palat pentru zeul bogăției Kubera și pentru Varuna (în mitul gardienilor lume), creează o fată frumoasă (legenda Sundei și Upasundei), îi dă lui Kali un topor, inele și coliere; face un car zburător „Pushpak” pentru Kubera, o ghirlandă pentru Skanda (Mbh III), arme etc V el este, de asemenea, copleșit de legături de familie: este fiul lui Prabhasa (și nepotul Dharmei) din Yogasiddha; are o fiică Sanjiya (căsătorit cu Surya) și fiul Nala, lider de maimuță și constructor; numit uneori tatăl lui V Brahma V N Toporov VISHVAMITRA (vechiul Ind Vіsѵashііga, litere, „prietenul tuturor”), în mitologia vedă și hindusă, un înțelept, care s-a născut kshatriya, dar prin faptele sale ascetice a obținut poziția de brahman și a devenit unul dintre cei șapte rishi divine V și descendenții săi sunt creditați cu imnurile celei de-a treia mandale „Rigveda” Potrivit unuia dintre aceste imnuri, el era fiul regelui Kushika și a condus armata lui Bharatas prin râurile Vipașa și Shutudri, care la porunca lui și-au coborât apele înaintea lui (RV III ; cf , ) ÎN Într-o tradiție ulterioară, V a fost considerat regele țării Kanyakubji Cele mai cunoscute mituri despre V sunt legate cu istoria luptei sale împotriva brahmanului Vasistha și reflectă, potrivit cercetătorilor, rivalitatea între brahmani și Kshatriya din India antică Potrivit unuia dintre aceste mituri, V a întrebat-o pe Vasistha dă-i Surabhi, „vaca dorințelor”, și i-a oferit împărăția lui pentru ea Vasi-shtha a refuzat și apoi V a încercat să ia vaca cu forţa Cu toate acestea, Surabhi a produs războinici puternici care a împrăștiat armata lui V Convins de superioritatea brahmanilor, V a părăsit regatul și s-a dedat la o dură austerităţi pentru a-şi atinge puterea (Mbh I ) Conform unui alt mit, zeii l-au trimis pe Menak la V Apsar, cu pentru ca cu dragostea ei să-i distragă atenţia de la asceză La început a reușit, iar din unirea lui V și Menaki s-a născut Shakuntala Dar apoi V a învins ispita, a alungat-o pe Menaka și și-a continuat-o pe a lui penitență (Mbh I ; Ram I ) Apsara Rambha a încercat și el să-l seducă pe V , dar a blestemat-o, transformând-o într-o mie zboară în piatră (Ram I ) Puterea ascezei lui V a fost de așa natură încât regele Trishanka, dușmanul lui Vasishtha, el ridicat de viu pe cer, apoi a transformat-o într-una dintre stelele constelației Crucii de Sud În cele din urmă Demnitatea lui V brahmană nu a fost recunoscută =ii=iБ=ii=i[=ii=i[=ii=ii=ii=ii=i[=ii=i[=ii=i[=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii= ii=ii=ii=i[=ii=iЬ=ii=iЬ CHERRY e~ numai de zei, dar și de Vasishtha însuși V a avut o sută unu fii, dar, în afară de ei, a adoptat în familie curajos și înțelept Shunakhshepa și l-a proclamat „cel mai mare dintre fiii săi” Cincizeci Fiii mai mici ai lui V au fost de acord cu decizia tatălui lor, dar cincizeci de cei mai mari au fost indignați, iar V a blestemat ei, indicând că descendenții lor vor fi Andhras, Pundars și Shabars (adică, triburi non-ariene) care trăiesc la marginea lumii (Ait -br VII ) ÎN - unul dintre eroii Ramayanei și reședința sa, conform poveștii epice, este situat la confluența râurilor Sarayu și Gange (Ram I ) P A Grintser VISHVARUPA [altul-ind Vizvagira, „posedând (luând) toate formele”], în vedica și Mitologia hindusă, o creatură cu trei capete de natură demonică, fiul lui Tvashtar, care fura vaci și pentru aceasta a lovit Trita și Indra (PB X , - ) sau un tâmplar (versiunea Mahabharata) Uneori V numit Trishiras („cu trei capete”) sau pe numele tatălui său Tvashtar V este bogat în vite şi cai El - purohita (preot) al zeilor, deși aparține asuras (Taitt -samkh II , , ) Mai multe detalii despre V în epopee, unde este uneori identic cu Vritra (altfel sunt veri) parcela principală - nașterea lui V și a surorii sale - divina iapă Saranyu la Tvashtar și femeia demonică a clanului Asura Grozny, înțelept, complăcându-se în asceză, V în lupta dintre zei și asuras ia în secret partea acestora din urmă Indra încearcă să-l seducă pe V cu frumusețea apsarelor, dar nu cedează ispitei Apoi Indra, după ce a primit absolvire, îl ucide pe V , tăindu-i toate cele trei capete ("Brihaddevata") Acest mit a fost comparat cu mitul iranian al lui Traetaon care ucide șarpele cu trei capete și (mai îndepărtat) cu grecul antic povestea lui Hercule și a lui Gerion cu trei capete V este folosit ca epitet pentru Vishnu V T VISHVEDEVA (ind antică Vіzѵesіеѵаіі, litere, „toți zeii”), în mitologia indiană veche, un fel special asocieri de zei (inclusiv uneori inferioare), coincid la limită cu întregul panteon Din grup zeităţi sau clase de zei V se distinge prin absenţa unor caracteristici comune comune tuturor În Rig Veda V sunt lăudate în mai mult de de imnuri; ele apar mai ales în mandala târziu X K V de obicei se întorc când sunt invitați la un sacrificiu, care, de fapt, cheamă la viață o astfel de asociere a diferitelor zeități În imnuri, se fac cereri către V , sunt enumerate numele zeități individuale (în mod constant Indra, Agni, Mitra, Varuna, alte adityas, mult mai rar Soma sau Ushas, foarte rar Rudra) şi caracteristicile şi faptele lor Uneori, aceste zeități sunt atât de strâns îmbinate între ele în sine, că este dificil să evidențiem partea legată de această zeitate În unele cazuri, V formează mai mult un grup restrâns de zeități invocate împreună cu alte asociații (de exemplu, vasus, aditya etc ) În mai mult mai târziu V constă din zece zeități (de exemplu, Vasu, Satya, Kratu, Daksha, Kala, Kama, Dhri-ti, Kuru, Pururavas, Madravs; totuși, compoziția se schimbă adesea, cf „Chishna-pu- răni") În ritual, V este, de asemenea, tratat ca o unitate (în special, a treia tescovină de soma le este dedicată) Conformitatea cu other-ind ѵізѵе beѵаіі - „toți zeii” și avest siaeva vizre ne permite să vorbim de indo-iraniană temeliile unei astfel de uniuni a zeilor V N Toporov VISHNU (vechiul Ind Vizpi), unul dintre cei mai înalți zei ai mitologiei hinduse, care împreună cu Brahma și așa-numitul Shiva triada divină - trimurti În imnurile vedice, V ocupă un relativ modest un loc, deși una dintre principalele zeități (vezi mitologia vedă); la brahmani sensul ei crește, dar numai în epopee și Puranas V devine o figură primordială În tradiția indiană, numele V este interpretat ca „pătrunzând în toate”, „cuprinzător” (de la rădăcina ѵіе, „a intra”, „a pătrunde”) Alți etimologi sugerează uneori o origine non-indo-europeană pentru numele V Este posibil ca imaginea lui V elemente absorbite din substratul prearian În materialele proto-indiene nu există nu s-au găsit încă indicii de V (pe lângă imaginea unei păsări de pe una dintre sigiliile din Harappa, în în care cercetătorii văd prototipul lui Garuda, pasărea conducătoare a lui V ) Pe de altă parte, nu dovezi incontestabile ale originii indo-europene sau chiar indo-iraniene V V în literatura vedă, numele V apare de aproximativ o sută de ori; în special, el este menționat în mai multe imnuri Rig Veda, un imn (I ) îi este dedicat în întregime Imnurile slăvesc cele trei trepte ale lui V , cu care el măsurat sferele pământești Deja în vechea tradiție indiană, acești trei pași au fost interpretați ca o mișcare soare - sau de la răsărit prin zenit până la apus, sau prin cele trei lumi Mitologii europeni de altădată au făcut-o de aici concluzia este că V a fost inițial o divinitate solară, dar această opinie este acum contestată de mulți oameni de știință Mitologema celor „trei trepte” a rămas pentru totdeauna asociată cu V și a suferit diverse transformări Dintre aceștia, cel mai important este cei trei pași ai lui V în chip de pitic (vezi Avatar), cu care a luat puterea universală a regelui Daityas Bali (Mbh III în continuare; Ram I ; Vayu-pur II etc ) În Vede apare ca partenerul junior al lui Indra (de unde și numele Upendra, „Indra mai tânără”) în mitul luptei împotriva demonul Vritra Acest mit se păstrează în subiectele mitologice ulterioare, dar V treptat preia un rol principal (de unde și numele Atindra, „mai mare decât Indra”) La brahmani, cercul miturilor, asociat cu V , se extinde În ele, V săvârșește isprăvi în folosul celor asupriți și asupriți, către el zeii cer ajutor în situații critice VISHTASPA |=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h =h=h=h=h=P= În epopee, V însuși (sau sub forma avatarurilor lui Krishna și Rama) este personajul central ÎN În mitologia epică, există o identificare treptată a unui număr de imagini: pe de o parte, V și zeitățile Narayana și, pe de altă parte, Rama, Krishna și alte antropomorfe și teriomorfe personaje care alcătuiesc sistemul avatarurilor lui V -Narayana Din cele Purana principale, sunt dedicate lui V (Vishnu Purana, Naradiya Purana, Bhagavata Purana, Garuda Purana, Purana”, „Padma Purana”, „Varaha Purana”), dar și în rest, dedicate oficial lui Brahma sau Shiva, V și avatarurile lui ocupă un loc mare Purana dezvoltă conceptul de trimurti, conform cărora Brahma, V și Shiva uniți ontologic au funcțiile de creator, respectiv, gardian și distrugător al universului Cu toate acestea, cele mai multe variante ale acestui concept sunt atribuite de V - Narayana este locul cel mai înalt din triadă, proclamându-l ca fiind absolutul, sursa, fundamentul și esența ființei Există deja reprezentări similare în epopee (de exemplu, Mbh XII , ) Într-o versiune a mitului potopului (Mbh III - ), înțeleptul Markandeya, salvat de V (care sub forma unui tânăr frumos stă pe ramurile unui arbore de banyan), pătrunde în pântecele zeității și vede acolo întregul univers: pământ, cer, oameni, zei etc Astfel, lumea apare ca o formă existența lui V După o altă versiune a mitului potopului (Mbh III ), V la capătul fiecărei lumi ciclul (vezi Yuga) absoarbe universul și se cufundă în somn, înclinându-se pe șarpele Shesha, plutind pe oceanul lumii Vishnu cu Lakshmi (stânga) și Saraswati Muzeul Universității Stanford, Stanford, California Când V se trezește și plănuiește o nouă creație, din buric îi crește un lotus, iar din lotus apare Brahma, care realizează direct actul de creare a lumii Dintre celelalte mituri asociate cu V , ar trebui numit mitul agitarii oceanelor (vezi Amrita), întreprins sub conducerea lui V - Narayana V ia amrita obtinuta de la demoni, luand forma unei femei frumoase si joaca rol decisiv în bătălia care a urmat între zei și asuras Motivul triumfului asupra răului și adoptarea unei anumite înfățișări în acest scop este principalul conţinutul miturilor despre avatarurile lui V (vezi Bhag -g IV ) În toate manifestările sale, V personifică energia, spatiu de amenajare a teritoriului În diverse sisteme mitologice și religios-filosofice (de exemplu, în Vaishnavism), această energie, numită V , apare sub multe forme: de la absolutul de nedescris la un zeu personal față de care o persoană poate avea un puternic atașament emoțional (bhakti) În Vede, V este înzestrat cu trăsături vag antropomorfe: este un tânăr de statură mare, „cu anvergură largă” „Mahabharata” printre alte nume V dă: „cel al cărui corp nu poate fi descris”, dar totuși mai rar îl descrie pe V în moduri diferite În iconografia care s-a dezvoltat ulterior se înfăţişează de obicei V culcat pe șarpele Sheshe sau stând în picioare tineri complet înarmați Într-una dintre cele patru mâini ale sale este o chakră (lit , „cerc”, „disc”), o armă specifică asemănătoare bumerangului cu supranatural puterea, pe de altă parte - o coajă, în a treia - un buzdugan (club), în a patra - un lotus sau un arc Culoarea pielii B - albastru închis, culoarea hainelor este galbenă, ca avatarul lui Rama și Krishna, dar în Mahabharata există afirmații că pielea lui V capătă o culoare diferită în funcție de yuga Soția V — Lakshmi V însuși este numit uneori fiul lui Aditi și Kashyapa Reşedinţa obişnuită a lui V este vârful Muntele Meru (Mbh III , - ) Montura lui este regele păsărilor Garuda V are multe nume diferite asociate fie cu proprietățile și atributele sale, fie cu mitice exploatările lui însuși și a avatarului său Există o secțiune în Mahabharata numită „Imn pentru o mie de nume Vishnu” (XIII ) Alte cele mai importante nume V : Hari (lit , „maro roșcat”, dar interpretat ca „eliberator”), Govinda („păstor”), Keshava („cu părul blond”), Madhusudana („ucigașul demonului Madhu”), Murari ("dușmanul demonului Mura"), Purushottama ("cel mai bun dintre oameni" sau "cel mai înalt spirit") S D Argint VISHTASPA (Avest ), Vishtasp (Middle-Ran ), în mitologia iraniană și legenda istoria regelui dinastiei mitice a Keyyanids Unul dintre personajele principale din istorie mituri teologice ale zoroastrismului În „Ghats” și „Tânărul Avesta” („Yashts” V, XIII, XV, XIX) drept încoronat El a acceptat învățăturile profetului Zarathushtra, i-a oferit adăpost și patronaj V este prototipul ideal de domnitori pământeni, înzestrat cu colorare edificatoare și didactică în exemplu și învățătură ale regilor istorici adevărați Unele surse ki („Gats”, scrierile Pahlavi) îl înfățișează ca un suveran suveran, ispravnic, evlavios campion al dreptății, alții („Yashts” și tradiția arabo-persană a erei islamice) au pus pe primul loc planul calităților sale militare, o înclinație spre realizare și un oarecare aventurism Originea imaginii nu este complet clară Vezi și Gushtasp LL AUTORITĂŢI (greacă 'E^onaiai), în ideile creştine, fiinţe îngereşti În textele Noului Testament sunt menționate pe scurt ca un fel special de spirite cosmice, în plus, ca bune, ascultătoare de Dumnezeu ( Pet , ) - [lui Hristos] „ îngerii, şi autorităţile şi forţele” au ascultat), iar cei răi, antagoniştii lui Dumnezeu (Efes , ) In conexiune cu acești gnostici din secta cainită, săvârșind în conformitate cu doctrina lor cutare sau cutare imorală act, a înțeles asta ca un tribut adus lui V și a rostit formula rituală: „O, puterea este numele, eu creez o acțiune ta" În ierarhia celor nouă rânduri de îngeri, Pseudo-Dionisie Areopagitul (secolul al V-lea sau începutul secolului al VI-lea) îl atribuie pe V locul ultimului „rand” al triadei mijlocii, dupa dominatii si forte, apropierea deosebita a lui V de care subliniază: asemenea lor, V întruchipează principiul unei ierarhice infailibile și imperturbabile armonie, porunci în ascultare, fără nicio posibilitate de „utilizare tiranică pentru rău” autoritate S A VOBI, în mitologia georgiană, zeitatea tunetului și a vremii Denumirea V se păstrează în Megrelian-Svan Vineri numele este Ziua Wobi K APA este unul dintre elementele fundamentale ale universului Într-o varietate de mitologii, V este începutul, starea inițială a tuturor lucrurilor, echivalentul haosului primordial; cf găsit în majoritatea mitologii, motivul ridicării lumii (pământului) de pe fundul oceanului primar Monstrul de apă acționează ca un partener zeul-creator în duelul demiurgic și în același timp materialul pentru construirea lumii (vezi Tiamat) V este mediul, agentul și principiul concepției și generării universale Dar concepția necesită atât femeie cât și masculin; de aici cele două aspecte ale mitologiei V În rolul femininului, V acționează ca un analog pântecele și pântecele mamei, precum și ovulul fecundat al lumii Cartea Genezei care descrie creația al lumii, folosește o imagine foarte veche - pătrunderea însuflețitoare a „duhului lui Dumnezeu” în apele lumii, înfățișat (în originalul ebraic) prin metafora unei păsări care clocește un ou V mai pentru a fi identificat cu pământul ca o altă întruchipare a femininului Astfel apare oportunitatea personificări ale principiilor pământești și apoase într-un singur personaj (cf Iranian Ardvisur Anahita și Armatai, Scitic Api-l P ) Uniunea de căsătorie a cerului ca principiu masculin cu pământul sau V este larg un motiv mitologic comun printre indo-europeni (vezi Căsătoria sacră) chinez categoria yin combină semnificaţiile lui V ca opoziţie cu focul şi ca principiu feminin zeițele iubirii (Ishtar, Afrodita etc ) nu- =іі=іb=іі=і[=іі=і[=іі=іі=іі=іі=і[=іі=і[=іі=i[=іi=іі=іi=іi=іі=іі=іі= іі=іі=іі=і[=іі=іb=іi=іb air i sunt în mod necesar asociate cu V , ceea ce explică metaforele erotice larg răspândite ale lui V Deci, îndemnul de a se mulțumi cu o soție legitimă este exprimat în aforismul biblic al „Cărții Proverbelor” Solomonovs” ( , ): „Bea apă din rezervorul tău și curge din fântâna ta” (cf altă legendă rusă despre raspunde Sf Fevronia, care a încercat pe onoarea ei, că, se spune, toate femeile sunt la fel, precum apa este la fel de fiecare parte a bărcii) Dar în același timp, V este o sămânță masculină rodnică care face pământul „a naște” Acest motiv este caracteristic, de exemplu, imaginii canaanit-feniciene a lui Balu (Baal-Haddad) Acest același simbolism este remarcat în mitologia greacă, unde zeitățile fluviale acționează ca armăsari și soți femei muritoare Motivele principiului productiv feminin și masculin sunt combinate organic în imagini precum Ardvisura Ana-hita: „Ea îmi face bine atât apa, cât și sămânța soților și pântecele soțiilor, și laptele sânului unei femei” („Yasna” xxiv - ) „androginismul” lui V este asociat cu această combinație, fie în mod explicit, fie ascunse în imaginile zeităților fertilității Pe de altă parte, dualitatea funcțiilor lui V este adesea a fost întruchipat într-un cuplu căsătorit de zeități ale apei (mării): acesta este rolul tatălui Oceanului și al mamei lui Tethys în Homer (Nosh II XIV - ) V ca „umiditate” în general, întrucât a acționat cel mai simplu fel de lichid echivalentul tuturor „sucurilor” vitale ale unei persoane - nu numai cele legate de sfera sexului și maternitatea, dar mai ales sângele – motiv caracteristic reprezentărilor mitologice indienii din America de Sud Sensul lui V pentru actul de abluție se corelează cu motivul lui V ca prim principiu, readucerea unei persoane la puritatea sa originală Spălarea rituală este ca o renaștere, o nouă ieșirea din pântecele mamei (un aspect al mitologiei lui V , reținut în simbolismul creștin al botezului) În același timp, abisul apei sau monstrul care personifică acest abis este personificarea pericolului sau o metaforă a morții (cf Apop, Yer-mu ngand, apă, sirene etc ); burta monstrului de apă este lumea interlopă, ieșire din pântece - înviere (motivul lui Iona) Legătura în mitologia lui V motivele naşterii şi fertilitatea cu motivele morții se reflectă în distincția întâlnită în multe mitologii V viu și mort, V ceresc dătător de viață și V inferior, sărat pământesc, nepotrivit pentru băut, nici pentru irigare (cf și biblica „Și Dumnezeu a făcut întinderea; și a despărțit apa care era sub întindere de apa care este deasupra firmamentului”; Gen ) Ca și abisul haosului, V este o zonă de rezistență la puterea zeului-demiurg: Psalmii biblici și Cartea lui Iov vorbesc despre lupta lui Iahve cu locuitorii demonici din V (cf Old Ind mituri despre victoriile Indra asupra monștrilor htonici asociați cu elementul apă) În sfârșit, arătând este începutul tuturor lucrurilor, V marchează finalul lor, deoarece motivul îi este asociat (în miturile eshatologice) potop S S Averintsev BODAN, Wotan (AL/osIap, Lvoiap, AvioIap), zeu germanic; în mitologia scandinavă corespunde Unui Vezi art Unu APA, bunicul de apă, bufon de apă, apărător, apărător (ceh lѵusipukiz, slovenă rovosіpі, VOSIПІ Ш etc ), în mitologia slavă, un spirit rău, întruchiparea elementelor apa ca principiu negativ și periculos Cel mai adesea apare sub forma unui bărbat cu separat trăsăturile unui animal (labe în loc de mâini, coarne pe cap) sau unui bătrân urât, încurcat în noroi, cu barba mare si mustata verde Spiritele de apă ale femeilor - femeile de apă (ceh voipі rappa, bălți sârbe lvosipa gopa, slovenă rojoscua jevisa etc ) sunt legate, ca sirenele, de idei despre nociv morții - „mort ipotecat”, devenind ghouls și spirite rele; se căsătoresc cu B Sirenii corespund cu culoarea neagră: li s-a sacrificat o capră neagră, un cocoș negru, exista obiceiul de a ține animalele negre, îndrăgite de V , în mori de apă Potrivit legendelor, V erau vaci negre, el trăia în apă neagră - în basme, în special în sârbo-lusația, tractul Cherna Vodă servește drept punct de întâlnire cu V Apa picură constant de la etajul din stânga al lui V (aceasta poate fi comparată cu semnificația specială a părții stângi a spiridușului) V a târât oamenii în fund, speriat și înecat scăldatorii Aceste credințe despre V sunt comparabile cu legenda regelui mării (apă, fund), reflectată în epopeele rusești despre Sadko În basme, V își prinde victima când bea de la un pârâu sau fântână, cere un fiu de la un rege sau un comerciant capturat ca gaj etc În credințele slave despre V iar regele mării poate fi văzut reflectat la un nivel inferior al sistemului mitologic idei care se refereau cândva la un zeu special al mării și apelor (cf Outrimp-sa în mitologia prusacă, Neptun în romană etc ) Credințe asemănătoare tipologic despre V sunt cunoscute de multe națiuni V V Ivanov, V N Toporov AERUL este unul dintre elementele fundamentale ale universului Ca focul, corelativ Apă Atelă secolul al -lea se amestecă cu principiul masculin, lumina, spiritual, spre deosebire de pământ și apă, care sunt cel mai adesea legate de la începutul femininului, greu, material Devenind accesibil simțurilor datorită mișcării sale, V este descrisă ca respirație, respirații, vânturi, care au multe semnificații simbolice Respirația este aceeași, respirația este legată de principiu de viață, spirit dătător de viață, emanație cuvinte care denotă atât respirația, cât și spiritul, precum și Rus „spirit” și „aer”; cf de asemenea o idee de suflet – suflare) Acest motiv este prezentat în multe mituri cosmogonice (Andaman Puluga, personificarea vântului musonic, creatorul lumii; duhul lui Dumnezeu plutind deasupra apelor, Gen ; Opțiuni mituri despre oul lumii, depus de o zeitate înaripată, adică aerisită) În Egiptul antic zeu mitologic aerul Shu generează cerul și pământul În mitologia hindusă, expirarea lui Brahma înseamnă crearea lumii și inhalarea este distrugerea sa În mitologia chineză, aceeași imagine a respirației dătătoare de viață este reprezentată în sub forma unor porți cerești care se deschid și se închid, corespunzătoare principiilor yin și yang ÎN Mitologia hindusă, rudrale care trăiesc în V aruncă săgeți-vânt, care în același timp servesc coordonatele spațiului fizic creat Idei despre cele patru vânturi ca coordonate spațiile sunt caracteristice mitologiei antice (reprezentări similare la indienii din nord și mai ales America de Sud) În Grecia antică, deosebit de popular (în special, printre poeți) a folosit Boreas și Zephyr, printre romani - Aquilon și Favonius, care a contactat patru puncte cardinale, anotimpuri, cu cicluri naturale, deci - cu vegetație, fertilitate etc etc (diferite în diverse mitologii sunt legăturile vântului cu soarele, adesea descrise suflând un corn, și așa mai departe ) În mitologia indiană antică, zeul vântului Baiu este suflarea vieții, iar el însuși a apărut din respirație Purushas În mitologia evreiască, suflarea lui Yahweh denotă crearea continuă a lumii crearea omule, Dumnezeu i-a suflat sufletul în el Într-un sens mai restrâns, spiritul lui Dumnezeu coboară asupra unei persoane printr-o suflare, oferindu-i proprietăți neobișnuite - de la puterea fizică supranaturală (Judecători , ) până la clarviziune, abilități de profeție etc ; în Noul Testament, Isus cel înviat, arătându-se ucenicilor, „ a suflat și El le spune: Primiţi duhul sfânt” (Io : ) În multe mitologii, în special în cea celtică, respirația este înzestrată cu o funcție magică: respirația druidul distruge fortificațiile inamice, transformă dușmanii în pietre etc Utilizarea respirației este cunoscută de la gură la gură, printr-un corn de taur sau de berbec etc în practica magică a multor popoare cu scopul alungarea spiritelor rele Vântul, ca un vârtej de mare putere, este el însuși asociat în mitologii cu nepoliticos forțe haotice, sfera de activitate a titanilor și ciclopilor, care s-a reflectat în limba greacă idei despre peștera eoliană (vezi Aeolus) ca sub- locuința pământească a vânturilor (asemănătoare cu „peștera vânturilor” – în mitologia indienilor din America de Nord) Cu toate acestea, precum o respirație - respirație, vântul este asociat și cu idei de natură opusă Asa de, vântul puternic (uragan, furtună) este un mesager al revelației divine, - Dumnezeu îi răspunde lui Iov dintr-o furtună, într-o furtună și o furtună Ioan Teologul primește o revelație; această tradiție a continuat în Noul Testament, unde limbile spiritului de foc sunt aduse la apostoli de „un vânt puternic” (Fapte : - ) Simbolismul respirației, vântul ca „element spiritual” este în general amestecat cu un similar simbolismul focului și luminii: așadar, în tradiția hindusă, vântul, născut din spirit, generează la rândul său lumină (cf Taitt -up I , : „ din atman a apărut spațiul, din spațiu - vânt, din vânt - foc ") V , în plus, este un ocean luminifer (element chinezesc qi); de V ca o substanță luminoasă, spirituală, sosesc mesageri divine înaripați - îngeri, dar același V servește în iudeo-creștinism ca sediu al ființelor înaripate demonizate (cf idei despre Lucifer ca „prințul aerului”) V este înfățișat ca sălaș al multor spirite; printre sunt aşezate şi de sufletele oamenilor morţi M B Meilakh ÎNĂLȚAREA (greacă AuaKhtsgTsd, cf Lat Azsepzio, „înălțare”), în religia creștină reprezentări mitologice, întoarcerea lui Iisus Hristos la sfârșitul vieții sale pământești în sfera divină a ființei – „spre cer” Potrivit poveștilor Noului Testament, V s-a întâmplat la de zile după învierea (Fapte I, ), în vecinătatea Ierusalimului, pe drumul spre Betania (Luca , - ), adică la est de oraș, pe versantul Muntelui Măslinilor (Fapte , ), în prezența apostolilor, după o discuție cu aceștia (Marcu , ) Ultimul gest al lui Hristos înainte de a dispărea în adâncurile cerului este o binecuvântare (Luca : - ) "Două om în haine albe” (o descriere tipică a îngerilor din Noul Testament) s-a adresat apostolilor: „bărbați galilean! de ce stai si te uiti la cer? Acest Isus, care a fost înălțat de la voi la cer, va veni în același felul în care l-ai văzut urcând Ascensiune Miniatura în Evanghelia lui Rabula Florența, Biblioteca Laurențiană cerul” (Fapte : ) Iconografia bizantină și veche rusă a lui V provine dintr-un sens eshatologic, conturate în aceste cuvinte ale îngerilor: Hristos se înalță în așa fel încât se va întoarce „în slavă” face o judecată groaznică Prezența apostolilor uniți în jurul Fecioarei Maria (Noul Testament textele nu menționează prezența Fecioarei Maria la V ), simbolizează vedea pe Hristos plecat la cer și biserica care așteaptă a doua Sa venire; Poziția Mariei este de rugăciune (așa-numita oranta) Acest tipul iconografic rămâne practic neschimbat față de miniatura Evangheliei siriene Rabula” ( ) la icoanele ortodoxe târzii, deoarece păstrează orice legătură cu tradiția Intriga lui V are paralele în ideile religioase și mitologice ale multor popoare, potrivit care personaje mitologice se pot muta dintr-o lume în alta (vezi Sus și jos) S S Averintsev LUP În reprezentările mitologice ale multor popoare din Eurasia și America de Nord, imaginea lui V a fost asociat în principal cu cultul liderului echipei de luptă (sau zeul războiului) și al strămoșului trib Povestea lui este comună pentru multe mitologii din Eurasia de Nord-Vest și Centrală creșterea strămoșului tribului și, uneori, a geamănului său (vezi Miturile gemenelor) ca lupoaică (cf legenda romană a lupoaicei capitoline care i-a alăptat pe Romulus și Remus, vechea legendă iraniană a lupoaica care l-a alăptat pe Cyrus, povestea cronicii chineze din secolul al VII-lea despre strămoșii turcilor, exterminați de dușmani, cu excepția unui băiat, care a fost hrănit de o lupoaică, care mai târziu i-a devenit soție și i-a născut zece fii; o legendă asemănătoare despre lupul progenitor a existat și printre mongoli) totemic Originile unor astfel de mituri sunt deosebit de clare în legenda similară tipologic a clanului Kagwantan printre Tribul indienilor din America de Nord Tlingit Potrivit acestei legende, unul dintre strămoșii clanului s-a întâlnit un lup care s-a împrietenit cu el și i-a promis că îl va face fericit, după care familia a început să-l considere pe lup al lor totem Tribul indian Nootka avea un mit conform căruia lupii fură fiul șefului ÎN În mituri similare, strămoșul - liderul tribului apare sub forma unui lup sau are capacitatea a se transforma într-un lup (Greek Down, cf și Slav Serpent Fire Wolf), care este asociat cu idei (manifestate în tradiţia folclorică) despre vârcolaci precum slavi şi Volkodlak (ghouls) balcanici, vilktaki lituanieni etc Erou-strămoș, conducătorul tribului sau alaiul este uneori numit lup (osetian AA/aer-hae§, strămoșul Narts) sau având un „cap” lup „(cf porecla regelui georgian Vakhtang I Gorgoslani, din persană, ^ur^zag, litere, „capete de lup”) sau „corpul (burta) unui lup” (eroul epopeei antice indiene „Mahabharata” Bhima; nume cu același semnificaţia se acordă membrilor genului V printre tlingiţii Kagwantans) V a acționat ca zeul războiului, în special, în tradițiile mitologice indo-europene, care reflectată în asta rolul atribuit lupului în cultul lui Marte din Roma și în conceptul a doi V (C-egi și Ggeki), care l-a însoțit pe zeul german al războiului Odin ca „câini” săi (o reprezentare similară notat şi în mitologia georgiană) În consecință, războinicii înșiși sau membrii tribului au fost prezentați sub formă de lup sau au fost numiți lupi (în hitită, iraniană, greacă, germană și alte tradiții indo-europene) și adesea îmbrăcați în piei de lup (vechii germani, în special goţi, în timpul sărbătorii semnalate de sursele bizantine) Conform textului hitit apelurile regelui Hattusilis (secolul al XVII-lea î Hr ) către armată, războinicii săi trebuie să fie uniți, ca „felul” „lupului” (Hitt, eipa-, înrudit cu vygbir „lup”, ucrainean vischun, „vârcolac”) Similar conceptul de haită de lupi ca simbol al unei singure echipe este cunoscut în Caucaz printre svani Zeii războiului (în în special, Odin) au fost sacrificați lupi, câini, precum și oameni care „au devenit lupi” (potrivit idee comună indo-europeană, o persoană care a comis o crimă odioasă devine lup); formula este atestată în raport cu criminalul proscris în legile hitite, textele juridice germanice antice, precum și Platon Iaz, „un om al unei crime grave”) Legătura simbolului mitologic al lui V cu lumea inferioară, lumea morților, este caracteristică mitologiei Indienii algonchieni, conform cărora V - fratele lui Manaboso (Na-na-busha) a căzut în lumea inferioară, s-a înecat și după înviere a devenit stăpânul împărăției morților În Edda, sfârșitul lumii este cauzat de un monstru V , care s-a eliberat din lanț (cf mituri despre câinii monstruoși în mitologia popoarelor din Eurasia Centrală) Paleo-asiaticii estici (Kamchadals, Koryaks) au păstrat „festivalul lupului”, care avea loc în legătură cu vânătoarea de lup și reprezentând o corespondență rituală cu miturile despre V Ritualul îmbrăcării în piei de lup sau plimbări cu un lup împăiat printre multe popoare ale Europei (inclusiv cele din sud și vest slavi) a fost programat să coincidă cu sezonul toamnă-iarnă (cf cehă ѵісі tezis, letonă, ѵііka tepeziz - nume Decembrie - litere, „luna lupului”, precum și nume similare în alte tradiții europene) Ideea de a transforma o persoană într-un lup, acționând simultan ca o victimă (proscris, persecutat) și un prădător (ucigaș, urmăritor), combină multe mituri despre V și cele corespunzătoare ritualuri, precum și așa-numitele complexul „om-lup” studiat de Freud şi adepţii săi şi întruchipată în forma artistică a lui G Hesse în romanul „Lupul de stepă” Pentru toate miturile despre V , apropierea lui de câinele mitologic este caracteristică V V Ivanov VOLKODLAK, volkolak, în mitologia slavă, un bărbat vârcolac cu un supranatural capacitatea de a se transforma într-un lup Se credea, de asemenea, că vrăjitorii pot deveni întregi trenuri de nunta Arhaismul excepțional al acestor idei =іі=іb=іі=і[=іі=і[=іі=іі=іі=іі=і[=іі=і[=іі=i[=іi=іі=іi=іi=іі=іі=іі= іі=іі=іі=і[=іі=іБ=іі=і magi este clar din faptul că în alte tradiții indo-europene (în special hitite) transformarea mirelui în lupul este asociat cu o formă comună de căsătorie - răpirea (înlăturarea forțată a miresei); cf Rusă centrală lup dialectal - "cel mai bun din partea mirelui " Capacitatea de a se transforma într-un lup a fost înzestrată cu eroi epici - sârbul Lup de foc Șarpe, dr -rus Vseslav (prințul istoric de Polotsk, secolul al XI-lea), ceea ce indică existența unui erou-lup mitologic slav comun (similar cu grecul Dolon, alt Ind Bhima, germen Beo-wulf etc ) Semnul lui V , ca și eroul lup, conform legendelor slavilor din sud, este un vizibil de la naștere „păr de lup” (Serbo-Chorv vuchka dlaka, sloven voishcha (Pak) pe cap (comparați identic altul-isl voi lua - var^zyag, „păr de lup” al unui vârcolac) Această frază explică etimologia populară a numelui V : Serbohorv vukodlak, vlo-kodlak, sloven voikosiyak, Bolg vlko-lac, varkolak, staroslav vlkodlak, vurkolak, poloneză mchikoiek, cehă ѵіkosi-Іak Dar cel mai vechi forma acestui nume, aparent, a constat dintr-o combinație de nume de lup și urs (Prus, Pok - „urs”, aprins Іokuz, letonă, Іасіз, înrudit cu greacă „arhtod, Hitt yarba^a-, other-Isl arb etc ), ca în identic în sensul altui german nume: altele-isl ІЖ-Lіogp, germană superioară veche AVIIII-Ego (cf o combinație a capacității de a deveni un lup și un urs într-o serie de transformări descrise de vechiul rus cartea „Vrăjitorul”, interzisă de biserică) Un alt nume antic pentru V în limba slavă a fost un cuvânt format din verbul ѵesіаіі, „a ști”: ucraineană vitsun (vovkun), „vârcolac”, alt ceh Da, „vârcolaci”, slovenă ѵesіotsi, ѵesііtsi, ѵesіагсі, „vârcolaci”; despre vechimea cuvântului mărturisește prezența unor nume înrudite pentru lup: OE ѵііпіg, hitt, ieіpa slava comună este ideea că V mănâncă luna sau soarele în timpul unei eclipse („vlkadlatsi luna a dispărut sau soare” în sârbă, manuscrise din secolul al XIII-lea, slovenă zoіpse іесіепо — despre o eclipsă, la care există corespondențe în Rus „Cronică inițială” și în alte cehe surse) Se credea că V a devenit un ghoul, deci gura lui după moarte au fost prinși cu o monedă În literatura rusă, tema lui V a fost folosită de la Pușkin, care a fost primul care a folosit numele pentru ei - „ghoul”, și este găsit mai târziu de alți autori (A K Tolstoi și alții) mier Vezi și Vilktaki, Wolf V V Ivanov, V N Toporov VOLTURN, Vulturnus (Voiigpis), în mitologia romană, zeul râului cu același nume în Italia, care avea propriul preot flamin și sărbătoarea Volturnaliei, asociată și cu cultul Tiberinus - zeul râului Tibru A fost considerat fiul lui Ianus ( erv Verg Aep VIII ) (opțiuni: fiul lui Capet, rege al Alba, V s-a înecat în râul care i-a fost numit, biv I , ; Ovisi Gazi IV ); regele orasului Veii, care a murit în bătălia cu Glaucus, fiul lui Minos ( erv Ver§ Aep VIII ) E Sh MAGICII (vechiul rus singular h vlkhv), printre slavii răsăriteni, preoți, slujitori ai limbii cult În legendele creștine, V , regi-vrăjitori, magicieni (greacă tsosuoi, lat sha^i), înțelepți- observatorii stelelor care au venit să se închine pruncului Iisus Hristos Narațiune canonică a Evangheliei (doar Matei , - ) nu menționează numărul, numele sau etnia lor, dar este clar că nu sunt evrei și că țara (sau țările) lor se află la estul Palestinei Prin aspectul unei stele minunate ei învață că s-a născut „regele evreilor”, mesia, și vin la Ierusalim, unde întreabă pur și simplu Irod, regele evreilor, ajută-i în căutarea pruncului Cărturarii solicitați de Irod raportează că conform profețiilor antice, mesia ar trebui să se nască în Betleem; Irod îl trimite pe V acolo, hotărând folosește-le pentru a descoperi numele rivalului tău născut Star, spre bucuria lui V , se oprește peste locul unde se află pruncul Hristos; fac un rit în fața bebelușului „proski-nezes” (se prosternează, ca în fața unui monarh estic) și îi aduc un cadou de aur, tămâie și rășină parfumată - smirnă Un vis profetic le interzice să se întoarcă la Irod și se îndreaptă spre ei înșiși spre patria Tradițiile bisericești și apocrife adaugă detalii Deja Origen (secolele II-III) pornește din faptul că numărul de V corespundea numărului de daruri ale acestora, adică era egal cu trei, iar aceasta devine versiune general acceptată Acest număr a corelat cu cele trei persoane ale trinității, cele trei vârste ale omului și tot cu ideea diviziunii tripartite a rasei umane; conform unei alte versiuni, care a primit mers în tradiţia siriană şi armeană tradiție, numărul V - (pentru simbolismul numerelor în mitologie, vezi Numeri, vezi și Cei doisprezece apostoli) Locul de naștere al lui V în literatura creștină timpurie din secolul al II-lea (Justin) adesea numit arab peninsula, legându-i astfel pe amândoi de bogatul subiect mitologic tradițional „Fericiți Arabia”, și cu profețiile Vechiului Testament despre închinarea străinilor față de regele mesianic al Israelului: „împărații Arabiei și Saba vor aduce daruri și îi vor da din aurul Arabiei” (Ps / , și ); „și vor veni națiunile la lumina ta și regii la strălucirea care se înalță deasupra ta toți vor veni din Saba, adu aur și tămâie și vor vesti slava Domnului” (Isaia : și ; ambele texte se referă la „lumină” asociată cu imaginea stelei V , la fel și darurile - aur și tămâie; de la suprapunerea acestor profeţii despre venirea „regilor”, pe realitatea socială a teocraţiilor răsăritene, unde şefii ierarhiei preoţeşti erau de obicei locali guvernatori și regi, a apărut ideea demnității „regale” a lui V , ulterior in general acceptat) Câteva caracteristici ale miturilor și cultelor arabe, care includeau ideea de nașterea unui zeu dintr-o piatră fecioară (vezi în articolul Dushara), i-a determinat pe creștini să asume de la preoți și „Înțelepții” Arabiei au o presimțire deosebită a misterului Crăciunului Cu toate acestea, chiar mai des V a fost luat pentru patria lor zona persano-mesopotamiană (la Clement al Alexandriei la cumpăna dintre secolele II și III și mai târziu); chiar cuvântul „magi” desemnau inițial membri ai castei preoți din Persia și Media, dar în viața de zi cu zi era folosit pentru denumiri de ast- Adorarea Magilor Fresca de Giotto BINE Padova, capela del Arena rologi; în realitatea primelor secole d Hr e Linia dintre cele două sensuri este aproape ștearsă Este caracteristic faptul că arta creștină timpurie a reprezentat personaje din Vechiul Testament care s-au regăsit în ele Babilonul, adică Daniel și trei tineri îmbrăcați în persană (pălărie rotundă de pâslă, pantaloni, adesea un chiton cu mâneci și o manta), iar aceeași ținută este dată invariabil lui V Tsersid rege Khosrov II Parviz (secolul al VII-lea), care a distrus toate bisericile creștine din Palestina, a cruțat Biserica Nașterii Domnului din Betleem din cauza înfățișarea persană a lui V înfățișată pe el Prin Mesopotamia, V a fost asociat cu amintiri ale Balaam și Daniel, care au predicat păgânilor mesopotamieni venirea lui Mesia (și Balaam a vorbit despre mistica „stea de la Iacov”); prin Persia - cu cultul lui Mithra (costumul lui V coincide cu costumul preoţilor mitraismului) Idei despre originea persană a lui V pentru cea mai lungă perioadă de timp păstrat în iconografia bizantină; in Occident s-au pierdut, V fie nu avea etnic caracteristici, sau vag corelat cu Orientul arab sau chiar bizantin CU apariţia erei Marilor descoperiri geografice şi intensificarea activităţii misionare în țările „exotice” V devin personificarea raselor umane – alb, galben și negru, sau trei părți ale lumii - Europa, Asia, Africa; această idee, posibilă doar pentru vremurile moderne, este încă legată cu o viziune primordială asupra lui V ca reprezentanţi ai întregii omeniri păgâne, precum şi cu un şi mai mult arhetip antic al diviziunii tripartite a rasei umane Numele lui V la creştinul timpuriu literatura variază (pentru Origen - Abimelech, Ohozat, Ficol, în tradiția siriană - Hormizd, Yazdegerd, Peroz și alții); în Occidentul medieval și apoi peste tot numele - Caspar, Balthazar, Melchior Există legende despre viața de mai târziu a lui V : au fost botezați de apostol Thomas, apoi au fost martirizați rasă (inclusiv în limbile balto-slavă, arabă, chineză) Culoarea neagră a lui V este adesea percepută ca dobândite din contactul cu focul sau fumul, în virtutea pedepsei lui Dumnezeu etc Mâncarea lui V carion, conform ipotezei lui K Levi-Strauss, contribuie la faptul că V funcționează în mituri ca erou cultural: carapa nu mai este hrană animală, ci nu vegetală, așa că V personifică un anume compromis între carnivore și ierbivore, a căror opoziție între ele se dovedește a fi înmuiind în cele din urmă antinomia fundamentală a vieţii şi a morţii Prin urmare, V este perceput ca mediator între viaţă şi moarte Ca o pasăre neagră cadaverică cu un strigăt de rău augur, V este htonic, demonic, asociat cu tărâmul morților și cu moartea, cu o bătălie sângeroasă (motivul ciugulirii lui V din ochii victimei capătă o dezvoltare deosebită), acţionează ca un vestitor al răului Întrucât V sapă în pământ în căutarea hranei, o contactează și el; Cum fiecare pasăre, V este asociată cu cerul Legătura lui V cu aceste trei sfere determină ceea ce el (este văzută mai ales în mitologia paleoaziană şi mitologia indiană nord-americană) este înzestrată cu putere șamanică (vezi mitologia șamanică) și, în special, efectuează intermediar funcții între lumi - cer, pământ, împărăția vieții de apoi (subteran sau de peste mări), ființă, deci mediator între sus şi jos V este perceput ca un mediator (în principal în mitologiile nordice) între vară și iarnă (el pasăre nemigratoare), umiditate uscată și umedă, sărată și nesară (legătura lui V sau constelația Corbului cu anotimpul uscat este aproape universal, uscăciunea în unele mitologii motivează „vocea” lui V ; Cum mediator între apă și pământ, participă la miturile potopului; creând „pământ”, V scoate din fundul mării o mână de pământ; extrage apa si face rauri, iar uneori ia apa proaspata de rau de la proprietari mare sărată) Capacitatea de a imita vorbirea umană și, eventual, longevitatea, au contribuit la apariție idei despre V ca Adorarea Magilor Pictură de A Dürer Florența, galeria Uffizi calitate în ţările din est Presupusele lor rămășițe au fost obiectul de cult la Köln catedrală Darurile lui V erau interpretate de obicei astfel: cinstesc o zeitate cu tămâie, plătesc tribut regelui cu aur, smirnă (cu care morții au fost unși) onorează viitoarea moarte suferintă a lui Isus Hristos S S Averintsev CORBUL, larg răspândit în reprezentări mitologice, are un cerc semnificativ funcții, este asociat cu diferite elemente ale universului (lumea interlopă, pământul, apa, cerul, soare), care mărturisește semantica mitologică profundă a acestui personaj Ea datorită unora dintre proprietățile universale ale lui V ca pasăre, în special, un strigăt ascuțit și negru Însuși cuvântul „corb” în majoritatea limbilor este etimologizat ca o indicație fie a unui strigăt V (uneori onomatopeic - în romano-germanică, celtică, paleoberiană, maghiară, nume aztece), sau la ocazie Adorarea Magilor Pictură de D Boats BINE Munchen, Alte Pinakothek o pasăre înțeleaptă (cf legătura ei cu viața de apoi) Împreună cu aceasta (mai ales în mitologiile nordice) V este perceput ca un intermediar între înțelepciune și prostie (este un șaman „înțelept” și șmecher necinstiți, a intra în necazuri sau a săvârși acte „nebunești” V este un mediator între masculin și feminin (cf încercările lui de a schimba sexul, „căsătorește”, etc , comparabile cu șamanismul sexul convertit) Acționând în mituri ca o creatură cu o dublă natură antropo-zoomorfă, V îndeplinește o funcție de mediere între om și animal participarea lui V în principal opoziţiile mitologice contribuie la rolul său de erou cultural „serios” şi în acelaşi timp glumă-nick-trickster Ca erou cultural, V mediază în opoziție cu natura și cultura V este un personaj central în miturile unor popoare din Asia de Nord și America de Nord, înainte numai printre paleo-asiaticii grupului Chukchi-Kamchatka (Chukchi, Koryaks, Itelmens) din Asia; în nord-vest Indieni (în principal Tlingiți, dar și Haida, Tsimshian, Kwakiutl), Athabaskani de Nord și parțial eschimosi (aparent ca rezultat al împrumuturilor) în America În aceste mitologii, V acţionează ca prim strămoș - demiurgul - un erou cultural, un șaman puternic, un șmecher (Itelmensk Kutkh, Koryaksk Kuikynnyaku, Chukot Kurkyl, Tlingitsk Yale) El apare sub două forme - antropomorfe și zoomorf și tipologic apropiat de primii strămoși totemici ai dublu antropozoomorf natura în mitologiile altor indieni americani și australieni Activitățile sale în mituri atribuit timpului primei creații mitice (vezi Timpul mitic), care, în special, face este posibil să combinați funcțiile unui erou cultural „serios” și ale unui șmecher necinstiți într-un singur personaj În miturile despre faptele creative și culturale ale lui V , motive paleo-asiatice (cum ar fi eroul cultural V apare în primul rând printre Chukchi) și în America de Nord practic coincid V creeaza lumina si cereasca luminari, pământ și teren, oameni și animale; a luat apă proaspătă de la stăpânii mării, a pictat pe toată lumea păsările (și el însuși a trecut de la alb la negru), au pus bazele pescuitului Aceste motive pot fi luate în considerare cel mai vechi, creat în perioada unității genetice sau a contactelor pe termen lung ale strămoșilor Paleoazianii și indienii din America de Nord Cu toate acestea, mitul paleo-asiatic despre V nu este cunoscut acestuia din urmă, care, împreună cu o altă pasăre (iarna sau potârnichi), a străpuns firmamentul cu ciocul, căpătând astfel ușoară (dar în ambele mitologii există mituri despre răpirea corpurilor cerești sub formă de bile din maestru rău de dragul de a crea lumină); iar paleo-asiaticii nu sunt familiarizați cu poveștile nord-americane despre cum V a făcut-o pe stăpâna mareei să schimbe în mod regulat valul și refluxul și cum a primit focul (între Chukchi V creează un instrument sacru pentru a face foc) Existenţa acestor diferite dar motive similare tipologic care au apărut independent în fiecare dintre regiuni, subliniază caracterul comun al semanticii mitologice a lui V În primul rând, V apare în folclorul Koryaks și Itelmens ca primul strămoș și puternic șaman El patriarhul familiei „corbilor”, din care descindeau oamenii; are o familie mare și protejează copiii săi din spiritele rele, ajută la aranjarea căsătoriilor lor; iar aventurile maritale ale copiilor lui sunt expresie simbolică a apariţiei şi regulilor de organizare şi funcţionare a societăţii (stabilirea exogamiei duale prin respingerea incestului, stabilirea „legăturilor conjugale” cu creaturi personificând forţe naturale de care depinde bunăstarea economică societate) Aproape întregul folclor narativ al Koryakilor și Itelmenilor este unit în jurul lui V și al familiei sale Astfel de Ciclizarea „de familie” deosebește folclorul paleo-asiatic de folclorul indienilor de nord-vest, ciclizată „biografic” – este dominată de mituri despre copilăria „eroică” a lui V şi a lui rătăciri: în America de Nord, V este în primul rând un erou cultural, și nu un „patriarh”, deși și aici există idei despre el ca despre primul strămoș Deci, el acționează adesea ca un totem sau eponim generic, considerat a fi un strămoș de gen sau fraterial Cu opozitia fratriilor, evident, a lui opoziție față de o altă pasăre (lebădă, loan, vultur; cf mai jos despre opoziția iudaică a lui V porumbel unul dintre reprezentanţii familiei „cioara” acţionează în opoziţie cu vulturul din Nord Australia, este și un șmecher) sau un animal (de obicei un lup) În special în nord-vest Indieni și printre unele grupuri de atapascani, tribul se împarte în fratria V și fratria lupului sau a vulturului Spre deosebire de miturile creației, poveștile despre șmecheria șmecherului V nu coincid în motive în Folclor paleoazian și nord-american, dar tipologic identic Excepție alcătuiesc povești despre moartea imaginară a lui V și despre încercările sale de a schimba sexul, reprezentând o parodie a unor aspecte ale șamanismului (se spun povești similare despre alți șmecheri) Astfel, „ciclul șmecherilor” despre V a apărut, aparent, mai târziu decât miturile creației În folclorul paleoazian, V șmecherul este atât lacom, cât și pofticios, dar scopul său principal este satisfacerea foamei În America de Nord, pofta este atribuită unui alt șmecher, Mink, și pentru V doar lăcomia este caracteristică Diferența se manifestă și în faptul că printre paleoazieni V -trickster acționează pe fundalul unei foamete generale care a lovit întreaga sa familie; foamete în America de Nord o caracteristică specifică a lui V însuși, a apărut, conform mitului, după ce a mâncat o crusta dintr-un os V -trickster este pregătit pentru orice înșelăciune insidioasă, adesea triumfă, dar uneori este păcălit Dacă efectuează ca reprezentant al familiei (care este în primul rând caracteristic mitologiei paleo-asiatice), trucurile sale reușesc atunci când sunt îndreptați împotriva „străinilor”, și eșuează atunci când V acționează în detrimentul „ai lui”, încalcă normele fizice sau sociale (încălcarea aprovizionării colective cu alimente, schimbă sexul, neglijează principiile de vârstă și sex ale diviziunii muncii, își înșală soția) Trucuri V faţă activitatea socială normală a copiilor săi, „în plus” față de aceasta, sunt percepute ca parazitare formă de comportament și sunt o duplicare bufon, o reducere parodică a sa fapte ca un erou cultural și un puternic șaman Unde V operează în afara fondului familial, care caracteristic folclorului paleoazian și nord-american, trucurile sale au o variabilă succes În acest caz, el încearcă adesea să-și satisfacă nevoile în detrimentul altor antropologi similari creaturi zoomorfe; printre paleoazieni este o vulpe, un lup etc , în America de Nord - un cormoran, un urs grizzly, vultur, de asemenea lup Semantică similară a imaginii lui V se dezvăluie și în reprezentările mitologice ale altor popoare Asia de Nord și America de Nord În mitologia Yakut, V este un atribut al lui Ulu Toyon, capul mitic șamani negri și are un caracter demonic În miturile Evenki, V acționează uneori ca ajutor nereușit, neascultător al zeului creator În America de Nord printre indienii altor triburi legende despre V se găsesc doar sporadic, dar acolo este cunoscut mitul potopului cu participarea lui V (în nord-vestul indienilor V este uneori asociat și cu potopul): a fost trimis să caute pământ, nu se întoarce, pedepsit cu negru Folcloristul suedez A B Ruth, care a studiat motivul Potopului, consideră că aceste comploturi au apărut ca urmare a contaminării indienilor mituri despre scafandru demi-urge, prinderea pământului, cu povești de origine biblică despre potop mondial adus de misionari Deja cea mai veche mențiune a intrigii despre V în epopeea babiloniană despre Ghilgameș îl leagă de mitul lui potop mondial: Ut-napishti trimite din barcă (pe care scapă din potop) succesiv o randunica, un porumbel si V pentru a afla daca pamantul a fost expus Primele două păsări se întorc fără să găsească loc uscat, iar V nu se întoarce - dovadă că a descoperit pământ În descrierea biblică inundație (care urcă la Un corb care poartă pe spate un bărbat și o broască Zrăgănitoare șamanică a indienilor Haida colorat copac - New York, Muzeul Indienului American babilonian) V nu s-a întors, iar porumbelul trimis apoi a zburat cu o frunză de măslin, adică în total contrast din versiunea babiloniana, V actioneaza ca un mesager rau, iar porumbelul ca unul bun Aceeași interpretare devine mai strălucitor în tradițiile evreiești (post-biblice) și musulmane de mai târziu (Noe îl blestemă pe V , îl face negru, binecuvântează porumbelul) În tradiţia creştină medievală, V devine personificarea forțelor iadului și diavolului, iar porumbelul - paradisul, spiritul sfânt, credința creștină (botezul) Astfel de interpretarea se bazează, aparent, ca pe tradiția iudaică și reflectă diviziunea iudaică animale în curat (porumbel) și necurat (corbul) și mitologic precreștin reprezentări ale popoarelor Europei, în care V are o caracteristică htonică distinctă şi apare ca o pasăre care aduce nenorocire Aspectul lui V în partea stângă a casei a fost rău prevestire, în timpul semănării, aspectul său prefigura un eșec al recoltei, întâlnirea a doi corbi în aer - un război ÎN Literatura veche irlandeză, și în special norvegiană veche (care datează din folclor și reflectând mitologia precreștină) V are uneori gheare de fier și un cioc, există și o imagine V cu un singur ochi, care este tipic pentru creaturile htonice V apare în descrierile bătăliilor, prezice moartea eroilor Zeul suprem scandinav Odin, asociat cu tărâmul morților și al războaielor, însoțit de două păsări profetice înțelepte - corbii Hugin și Munin V , se pare, este legat și de celtic zeul Lug În mitologia antică, V (sau o cioară) însoțește zeii și eroii asociați cu cerul și soarele, cu cult al agriculturii, cu războiul și lumea interlopă: Kronos (și Saturnul roman), Apollo, Atena (coiful Atenei arată ca un corb), Asclepius Există multe referiri la înțelepciunea lui V După Ovidiu (Оѵісі Мі II și urm ), Apollo află de la V despre trădarea iubitei sale nimfe și în durere îl face negru Potrivit legendei, V prezice moartea lui Cicero și a altora Totodată, un htonic distinct antic V nu are caracteristici Credinţele că V aduce nenorocire sunt înregistrate în Africa de Nord, Front, Sud şi Asia de Est În China antică, corbul era un simbol solar; sori în plus uciși de trăgător și, au fost concepute ca V Personajul demonic V se află în basmele rusești (Voron Voronovich) Vezi și Păsări E M Meletinsky VORSA, vorys, chukla, în mitologia spiridușului Komi Este un vânător singuratic forma unui uriaș sau a unui om de o forță extraordinară, cu urechi blănoase V poate enerva vânătorul şi fura prada de la el (dacă vânează pe ținuturile V ), dar poate ajuta și o persoană la vânătoare dacă va putea să-l învingă prin viclenie pe V Îi place să provoace vânătorii la un concurs de forță gândit să scap de de la V poţi, dacă îi întorci spatele şi tragi, ţinând pistolul între picioare VORSHUD, Shud Wordi, în mitologia udmurtă, un spirit antropomorf este o acoperire gen, familie Trăiește într-o capelă (kuale), unde idolul său ar fi putut fi păstrat într-o „cutie” specială ÎN "; în kuala sacrificau animale și păsări, pâine și clătite - un răsfăț V Dobândirea într-o casă separată, proprietarul l-a invitat în noua lui kuala, aranjând cu această ocazie un festin și transferându-l o mână de cenușă - întruchiparea lui V - de la vatra vechiului kuala până la a lui; Mișcarea lui V a fost însoțită ceremonii de nuntă și cântece V a cerut patronaj în toate întreprinderile (în special în perioada boala) Pe cei care l-au jignit pe V (inclusiv pe cei care s-au convertit la creștinism), îi poate urmări, sugruma noaptea, trimite o boală etc (cf glorie, brownie) Cultul lui V este asociat cu cultul strămoșilor: în unele din rugăciunile lui V numit împreună cu strămoșii Opt nemuritori, în mitologia taoistă chineză, cel mai popular grup de eroi în ea au inclus Lü Tung-bin, Li Te-guai, Zhongli Quan, Chang Guo-lao, Cao Guo-chiu, Han Xiang-tzu, Lan Tsai- el și He Xian-gu Ideea lui V b format în primele secole d Hr e , dar ca grup canonizat al lui V b aprobat, probabil nu mai devreme secolele XI-XII Fixarea compoziției lui V b a mers treptat; de exemplu, în loc de He Xian-gu, acest grup adesea a inclus Xu-shenwen - un adevărat personaj al secolului al XII-lea Inițial, personajul principal a fost, se pare, Lee Te- guay, mai târziu - Lü Dong-bin Legende despre V b au fost dezvoltate în drama Yuan (secolele - ), piese de teatru Timpul Minsk (secolele - ) și mai târziu, așa-numita dramă locală În literatura taoistă, primul din V b Lan Cai-el este menționat În „Continuarea vieților nemuritorilor” Shen Feng ( V ) Căprioară este descrisă ca un fel de prost sfânt Poartă o rochie albastră ruptă (Lan înseamnă „albastru”) cu o centură lată de peste inci cu șase plăci de abanos, pe un picior al cizmei, celălalt este desculț În mâinile lui erau scânduri de bambus (castanete) Vara izolează halatul cu bumbac, întins pe zăpadă iarna Se plimbă prin bazarurile orașului, cântând cântece despre care știe multe și cerșind mâncare Din banii pe care i-au dat oamenii, Lan i-a înșirat pe un șnur lung și i-a târât în spatele tău Din când în când pierdea monede, le împărțea săracilor pe care îi întâlnea sau le bea în magazinele de băuturi alcoolice Într-o zi, când a cântat și a dansat lângă lacul Haoliang și a băut vin într-un magazin de băuturi de acolo, în nori a apărut o macara și s-au auzit sunetele unei țevi de trestie și ale unui flaut În același moment, Lan a urcat nor și, aruncându-și cizma, rochia, cureaua și castagnetele, a dispărut În unele texte medievale Lan este identificat cu demnitarul Chen Tao, care se presupune că a devenit nemuritor, și cu sihastrul secolului al X-lea Xu Jia-nem, dar în drama Yuan „Han Zhongli îl ia pe Lan Cai-he departe de lume” - Lan Cai-he - numele de scenă al actorului Xu Jian Se crede că numele său provine dintr-un sunet similar refren în unele cântece din secolele - Imaginile lui Lan au apărut și în secolele X-XIII Ulterior, când adăugarea unui ciclu de povești despre V b erau povești despre întâlnirea lui Lan cu alte personaje ale grupului Zhongli Quan și Lü Dong-bin Partea inversă a oglinzii de bronz Epoca cântecului În același timp, își pierde atributele originale - castaneta paiban și flaut, datorită care a fost venerat în perioada timpurie, aparent ca patron al muzicienilor: castagnetele trec la Cao Guo-jiu, flaut - pentru Han Xiang-tzu, iar Lan însuși este înfățișat cu un coș (Lan înseamnă și coş); conținutul său - crizanteme, ramuri de bambus - a fost asociat cu nemurirea, iar Lanya a devenit venerați ca sfântul patron al grădinăritului În folclor, mereu tânăra Doe se transformă într-o zână de flori, deși păstrează adesea un aspect masculin Imaginea legendară a lui Lü Dong-bin era deja formată de mijloc al XI-lea, prima sa descriere detaliată este cuprinsă în „Însemnări din Cabinetul Nerezonabilului” Zheng Ching-bi (sfârșitul secolului al XI-lea) În Yuezhou (provincia modernă Hunan) a fost construit un templu în cinstea lui; a fost canonizat oficial în Potrivit legendei, Lü Yan (al doilea nume este Dong-bin, adică „oaspetele din peșteră”) s-a născut în a -a zi a celei de-a -a luni În acest moment concepție, o macara albă a coborât pentru o clipă din cer în patul mamei De la naștere, Lu a avut gâtul unei macarale, spatele unei maimuțe, corpul unui tigru, chipul unui dragon, ochii unui Phoenix, sprâncene groase, sub sprânceana stângă - negru cârtiță Lu putea memora mii de hieroglife pe zi Când a servit în guvern în regiunea Tehua (modern provincia Jiangxi), apoi, în munții Lu-shan, l-a întâlnit pe Zhongli Quan, care l-a învățat magie, manevrarea sabiei și arta de a deveni invizibil Profesorul l-a numit Chunyangzi - „fiul puterii pure - yang (lumină început)" Potrivit unei alte versiuni, Lu, în vârstă de cincizeci de ani, a fost forțat să fugă împreună cu familia în munții Lushan, unde Zhongli Quan l-a convertit la taoism Lü, care i-a promis profesorului că îi va ajuta pe oameni să înțeleagă Tao („cale”), sub pretextul unui comerciant de petrol a venit la Yueyang și a decis să-i ajute pe cei care nu vor cere stai cu o excursie Aceasta era o bătrână Lü a aruncat niște boabe de orez în fântâna din afara casei ei și apa din ea s-a transformat în vin, vânzând vin, bătrâna s-a îmbogățit Conform celei mai populare versiuni legendă, tânărul om de știință Lü Dong-bin sa întâlnit cu un taoist la han, care îi spune gazdei gătește terci de mei și, în timp ce așteaptă mâncarea comandată, începe o conversație cu Lu despre inutilitatea dorințelor lumești Lu nu este de acord El adoarme și visează la viața lui viitoare, plină de suișuri și coborâșuri, scene groaznice și nenorociri Când moartea îl amenință, se trezește și se vede în aceeași curte, gazda gătește terci, iar taoistul așteaptă mâncare Lü trezit devine un pustnic taoist În această legendă a folosit un complot care s-a dezvoltat în epoca Tang și a fost cunoscut în secolul al VIII-lea bazat pe romanul lui Shen Chi-chi „Însemnări despre ceea ce s-a întâmplat la cap”, unde numele de familie Lu este taoist Ulterior, această poveste în legătură cu Lü Tung-bin a fost dezvoltat de dramaturgi chinezi: Ma Zhi-yuan (secolul al XIII-lea), Su Han-ying (secolul al XVI-lea) și alții Piesa anonimă de mai târziu Visul lui Tung-bin a fost jucată de obicei în temple la ziua de naștere a uneia dintre zeitățile supreme taoiste Dun-wang-gun Sunt multe povești despre apariția lui Lyu printre oameni, care este de obicei învățat din poeziile lăsate de el, pe care Lyu multe au fost atribuite În credințele populare, Lu este un ascet sfânt care a învățat în viața lumească suferind și hotărât să slujească poporul ca un aruncător de demoni care urmărește pe cei neputincioși oameni Pe imprimeurile populare, el este de obicei înfățișat cu o sabie care taie spiritele rele și un cursier de muște - un atribut nemuritor nepăsător, lângă el se află discipolul său Liu („salcie”), din al cărui cap ascuțit crește ramură de salcie (conform legendei, acesta este spiritul unei sălcii bătrâne - un vârcolac pe care Lü l-a convertit la credința sa) Uneori Lü este, de asemenea, înfățișată cu un băiat în brațe - o dorință de a avea numeroși fii, în această calitate sfântul - purtatorul de copii Lu a fost onorat de oamenii de știință chinezi Liu a fost creditat cu capacitatea de a indica calea către vindecare sau mântuire În legendele lui Lue, influența budistă este vizibilă, în special în povestea lui vis minunat Există interpretări budiste ale meșteșugului său cu sabia ca „taiând” totul pasiunile și aspirațiile pământești În taoismul de mai târziu, Lü a ajuns să fie venerat ca patriarhul unor taoişti secte Zhongli Quan (conform unei alte versiuni, Han Zhongli, adică Han Zhongli, al doilea nume al lui Yun-fang este „casa în nori”) se presupune că a venit din apropierea Xianyang din provincia Shaanxi Legendele lui Zhongli format, se pare, prin secolul al X-lea, deși se spune că el însuși și-a atribuit nașterea epocii Han (în secolele II-III î Hr ) n e ) Conform primelor mențiuni despre el (în „Xuan-he shu pu” - „Lista caligrafică inscripțiile anilor Xuan-he"), este un caligraf strălucit al erei Tang, este înalt, cu barbă creț (după alte surse, căzând sub buric), păr gros la tâmple, un cap descoperit cu două smocuri de păr, un corp tatuat, picioarele goale Conform legendelor ulterioare, Zhongli a fost trimis de Han împărat în fruntea unei armate împotriva triburilor tibetane Când războinicii lui erau pe cale să învingă, un nemuritor care zboară deasupra câmpului de luptă (după unele versiuni, Li Te-guai) a decis să-l instruiască pe cale (tao), a sugerat inamicului cum să-l învingă pe Zhongli Armata Zhongli a fost învinsă și el însuşi a fugit în ţinuturile pustii În disperare, a apelat la un sfat la un călugăr pe care l-a cunoscut și el l-a dus la Domnul Răsăritului, patronul tuturor nemuritorilor bărbați, care l-a sfătuit Zhongli renunță la gândurile de carieră și își dedică toată puterea pentru a înțelege Tao Zhongli s-a apucat de alchimie și a învățat să transforme cuprul și staniul în aur și argint, pe care le-a împărțit săracilor în anii foametei Odată, un zid de piatră s-a despărțit în fața lui și a văzut o cutie de jad - conținea instrucțiuni despre cum să devii nemuritor Le-a ascultat și o macara a coborât la el, așezându-se pe care Zhongli a zburat în țara nemuritorilor Zhongli este de obicei descris cu un evantai care poate reînvia mortul Zhongli a fost canonizat sub dinastia mongolă Yuan, în secolele XIII-XIV, care a fost asociat cu onorat ca unul dintre patriarhii unor secte populare taoiste Opt nemuritori Pictura chineză Paris, Muzeul Guimet Zhang Guo-lao (lao, „venerabil”), unul dintre V b , aparent, este un erou divinizat de taoiştii care au trăit în epoca Tang sub împăratul Xuanzong (secolul al VIII-lea) Biografia sa este disponibilă în istoriile oficiale dinastia Tang Cea mai veche înregistrare despre el este de Zheng Chu-hui (secolul al IX-lea), unde este descris ca un magician taoist Zhang a călărit un măgar alb care putea rula de li pe zi Oprindu-se să se odihnească, Zhang s-a pliat el ca hârtie Când a fost nevoie să plece din nou, a stropit cu apă pe măgar și acesta a prins viață Conform cea mai veche dintre legendele asociate cu viața lui Zhang la curtea din Xuanzong, Zhang în același mod a reînviat-o pe magicianul She Fa-shan, care i-a dezvăluit împăratului secretul că Zhang este un spirit - un vârcolac liliacul alb care a apărut în timpul creării lumii din haos (conform altor legende, Zhang s-ar fi născut sub miticul prim strămoș Fu-si sau sub legendarul suveran Yao) și, după ce a spus acest lucru, imediat a renuntat la spiritul sau Zhang a fost creditat cu capacitatea de a prezice viitorul și de a raporta evenimente trecutul îndepărtat Zhang Guo-lao este de obicei descris ca un vechi taoist cu un clichet din bambus mâinile, deseori așezate pe un măgar cu fața la coadă Lubki cu imaginile sale (Zhang își aduce fiul) des atârnat în camera proaspăt căsătoriți Aparent, aici a existat o contaminare a imaginilor sale despre Zhang și Zhang-hsien, aducând fii Printre oamenii Miao (Hunanul de Vest), Zhang Kuo-lao sa transformat în erou mitic care a lovit din luminari cu săgeți de fier dintr-un arc de fier sori și luni în același timp, precum și încercarea de a tăia un copac care crește pe lună, ascunzându-i lumina A adormit sub un copac și a fost îngropat pentru totdeauna în trunchiul lui În aceste mituri, Zhang l-a înlocuit doi eroi ai mitologiei chineze în același timp: săgeata Yi și Wu Gang Li Te-guai (Li „băt de fier”, uneori Te-guai Li) este una dintre cele mai populare Opt nemuritori înoată peste mare Pictură murală în Palatul Yonglegong secolul al XIII-lea eroii populari ai ciclului despre V b Imaginea lui s-a format, se pare, în secolul al XIII-lea bazat pe legende despre diverse nemuritorii sunt şchiopi Lee este de obicei descris ca un bărbat înalt, cu o față întunecată, mare ochi, barba cret si parul cret prinsi intr-un cerc de fier El este șchiop și merge cu toiag de fier Atributele sale permanente sunt o tărtăcuță atârnată pe spate, în care poartă poțiuni miraculoase și un băț de fier În drama lui Yue Bo-chuan (secolele XIII-XIV) „Lu Dong-bin se transformă în nemuritoarea Li-Yue cu un băț de fier „nemuritoarea Lü Dong-bin a reînviat un anumit oficial, care a murit de frica unui demnitar, sub chipul unui măcelar Lee (de unde noul nume de familie), și apoi a făcut nemuritor Potrivit unei alte versiuni, reflectată în romanul „Călătorie spre Orient” (secolele - ), taoistul Li Xuan, după ce a aflat secretele lui Tao, și-a lăsat corpul în grija unui student și și-a trimis sufletul în munți, avertizând că se va întoarce în șapte zile, altfel i-a ordonat elevului să ardă cadavrul În șase zile, elevul a aflat de boala mamei sale, a ars trupul profesorului și s-a grăbit acasă Sufletul întors al lui Li Xuan nu mai rămăsese decât să intre în trupul defunctului cerşetor şchiop Ulterior, a venit la casa ucenicului, și-a reînviat mama, iar după de ani l-a dus pe ucenicul la cer Potrivit unei alte versiuni, înregistrată în lucrarea filologului Wang Shi-zhen ( - ), Li ar fi trăit în secolul al VIII-lea El a înțeles Tao timp de de ani în munții Zhongnanynan și apoi, lăsând cadavrul în colibă, a plecat umbla Trupul a fost sfâșiat de un tigru, iar sufletul întors s-a mutat în carnea unui cerșetor șchiop decedat Există povești despre cum Li a înotat peste râu pe o bucată de bambus și s-a vândut miraculos medicamente care vindecă toate bolile Lee a fost venerat ca sfântul patron al magicienilor, imaginile sale au servit semnul farmaciilor Primele înregistrări despre Han Xiang datează din epoca Song Imaginea lui Han Xiang se bazează pe o persoană reală, nepotul faimosului gânditor și scriitor al erei Tang, Han Yu ( - ), care a fost un complet opusul unchiului său, un confucianist raționalist care nu credea nici în budist, nici în miracole taoiste Toate legendele majore despre Han Xian și dedicat arătării superiorităţii taoiştilor asupra confucianilor Potrivit unuia dintre ei, când Han Yu în timpul seceta a încercat fără succes să cheme ploaie la comanda suveranului, Han Xiang, luând înfățișarea unui taoist, numit ploaie și zăpadă, lăsând deliberat moșia unchiului fără precipitații Altă dată la sărbătoarea unchiului Han Xiang a umplut ligheanul cu pământ și au crescut două flori frumoase în fața oaspeților, printre care s-au remarcat hieroglife de aur formând un cuplet: „Norii de pe lanțul Qinling au blocat calea, unde este casa și familie? Zăpada a acoperit pasajul Languan, calul nu merge înainte Han Yu a înțeles sensul acestor rânduri mai târziu, când a fost trimis în exil în sud pentru că a vorbit împotriva budismului Când a ajuns în zona Qinling, el a căzut într-un viscol, iar Han Xiang, care a apărut sub forma unui taoist, i-a amintit de versetele profetice și toată noaptea a vorbit despre misterele taoiste, dovedind superioritatea învățăturilor sale La revedere Han Xiang i-a dat unchiului său un balon de tărtăcuță cu pastile de malaria și a dispărut pentru totdeauna Întâlnire la munte Qinling a devenit un subiect popular al picturilor deja printre pictorii Sung Han Xiang a fost, de asemenea, descris cu un coș cu flori în mâini și era venerat ca patronul grădinarilor Legendele Khan au fost reparate de asemenea, printre Dunganii din Asia Centrală (Khan Shchen-zy), unde acționează ca magician și vrăjitor Nemuritorul Cao Guo-jiu, conform Notelor despre pătrunderea miraculoasă a suveranului nemuritor Chunyang" ("Chun-yang dijun shenxian miaotong ji" Miao Shan-shih, pe la începutul secolului al XIV-lea), a fost fiul primul ministru Cao Biao sub suveranul Sung Ren-zong (a domnit în - ) și fratele său mai mic Împărăteasa Cao (Guo-jiu nu este un nume, ci un titlu pentru frații împărătesei, literalmente, „unchiul statului”) Cao Guo- chiu, care disprețuia bogăția și noblețea și visa doar la „golicul pur” al învățăturilor taoiste, odată și-a luat rămas bun de la împărat și împărăteasă și a plecat să cutreiere lumea Suveran a dat lui o placă de aur cu inscripția: „Go-jiu poate călători peste tot, ca însuși suveranul” Când el a trecut râul Galben, cărăuşul i-a cerut bani El a propus o farfurie în loc de o placă, iar tovarăşii, după ce au citit inscripţia, au început să-i strige salut tsu, iar transportatorul a înghețat de frică Un taoist în zdrențe, așezat într-o barcă, a strigat la el: „Kol s-a dus la călugări, de ce vă arătați puterea și speriați oamenii? Cao s-a înclinat și a spus: „Cum îndrăznesc Ucenicul tău să-și arate puterea!” „Poți arunca o farfurie de aur în râu?” întrebă taoistul Cao aruncă imediat farfuria în repezi Toți au fost uimiți și taoistul (era Lü Dong-bin) l-a invitat Cu mine insumi Potrivit unei versiuni ulterioare, Cao a suferit o tragedie gravă din cauza desfrânării fratelui său, care voia să intre în stăpânire pe frumoasa soție a unui om de știință pe care el o ucisese La sfatul lui Cao, fratele a aruncat bine, frumusețe, dar ea este salvată de un bătrân - spiritul uneia dintre stele Când o femeie îi cere lui Cao protecție, el ordonă să o bată cu un bici de sârmă Nefericita ajunge la judecătorul incoruptibil Bao, care îl condamnă pe Cao la închisoare pe viață, iar fratele său este executat Suveranul anunță amnistia, Cao Guo-jiu este eliberat, se pocăiește, își îmbracă o rochie taoistă și pleacă la munte Câțiva ani mai târziu el îi întâlnește pe Zhongli și Lu, iar aceștia îl plasează printre oștii de nemuritori Cao Guo-jiu este de obicei descris cu paiban (castanete) în mâinile sale și este considerat unul dintre patronii actorilor Cao era atașat de grupa V b mai târziu decât celelalte La numărul de V b De asemenea, aparține femeii He Xian-gu (literal, „fecioara nemuritoare He”) Există multe legende locale despre fetele care purtau numele de familie He, care, se pare, s-a contopit ulterior într-un singur imagine Notele la terasa de est de Wei Tai (secolul al XI-lea) vorbește despre o fată He din Yongzhou, care În copilărie, i s-a dat o piersică (sau curmal) să guste, după care nu i-a fost niciodată foame Ea știa cum prezice soarta Localnicii o venerau ca pe o sfântă și o numeau He Xian-gu Potrivit „Al doilea o colecție de oglinzi ale înțelegerii lui Tao de către nemuritorii strălucitori din toate epocile „Zhao Dao-i (secolele - ), El a fost fiica unui anume He Tai din comitatul Zengcheng de lângă Guangzhou În timpul împărătesei Tang Wu Ze-tian (a domnit - ) ea a locuit lângă Pârâul Mica Când avea - ani, un sfânt i s-a arătat în vis și m-a invatat sa mananc faina de mica pentru a deveni usoara si a nu muri Ea a jurat că nu va pleca căsătorit Ulterior, ea s-a înălțat la cer în plină zi, dar și atunci a apărut pe pământ de mai multe ori Se crede că sfântul care a pus-o pe calea nemuririi a fost Lü Dong-bin Cu toate acestea, inițial în ser al XI-lea, când legendele despre El s-au răspândit, ele nu erau legate de legendele despre Lue Potrivit versiunilor timpurii, Lu a ajutat o altă fată - Zhao, ulterior imaginea ei a fuzionat cu imaginea El Până la sfârșitul secolului al XVI-lea aparent, ideea lui He Xian-gu ca o zeiță mătură flori lângă Porțile Cerești (conform legendei, un piersic a crescut la porțile Penglai, care a înflorit odată pe de ani, apoi vântul a acoperit trecerea prin Porțile Cerești cu petale) și asociat cu Lu Tocmai conform la cererea sa, Suveranul Ceresc L-a inclus în grupul nemuritorilor, iar Lu, după ce a coborât pe pământ, a pus pe calea adevărată o altă persoană, care a înlocuit-o în Rai- Zhang Guo-lao înaintea împăratului Xuan-zong Pictură pe mătase dinastia Tang porti Această funcție a lui He Xian-gu a fost reflectată indirect în imagini Atributul ei este o floare albă lotus (simbol al purității) pe o tulpină lungă, curbată ca bagheta sacră zhui (bagheta împlinirea dorințelor), uneori în mâini sau la spate un coș cu flori, în unele cazuri de parcă ar combina o ceașcă cu o floare de lotus și un coș cu flori Conform altor versiuni, atributul său este un cărucior de bambus, pentru că a avut o mamă vitregă rea care a forțat-o pe fată să lucreze în bucătărie întreagă zile A dat dovadă de o răbdare excepțională, care a atins-o pe Lu și a ajutat-o să urce la cer ÎN grăbită, ea a luat cu ea un oală, așa că uneori El este venerat ca patronul căminului economie Pe lângă legendele individuale despre fiecare dintre V b există și povești despre faptele lor comune (aproximativ călătorie V b peste ocean, despre o vizită la stăpâna Occidentului, Si-wang-mu etc ) * Aceste legende au fost compuse din secolul al XVI-lea un singur ciclu și au fost folosite de scriitorul Wu Yun-tai în romanul său Călătoria celor opt nemuritori în Orient” (sfârșitul secolului al XVI-lea), precum și într-o serie de drame populare de mai târziu Au vorbit despre ca V b au fost invitați la Doamna Vestului Si-wang-mu și cum au decis să-i prezinte un sul cu o inscripție dedicată făcută la cererea lor de însuși Lao Tzu După o sărbătoare la Si-van-mu V b a traversat Marea de Est la stăpânul Estului Dun-wang-gun Și apoi fiecare dintre V b a aratat al lui artă miraculoasă: Li Te-guai plutea pe un toiag de fier Zhongli Quan - pe un ventilator, Zhang Guo-lao - pe un măgar de hârtie, Han Xiang-tzu într-un coș de flori, Lü Dong-bin a folosit un bambus mâner cursă de muște, Cao Guo-jiu - castanete din lemn - pai-ban, He Xian-gu - plat coș de bambus, și Lan Tsai-el stătea pe o farfurie de jad încrustată cu miraculos pietre care emit lumină Strălucirea plăcii care plutea pe mare a atras atenția fiului lui Lun-wang, Regele Dragon al Mării de Est Războinicii lui Long-wang au luat recordul, iar Lan a fost târât în palatul subacvatic Lü Dong-bin a mers să-și salveze tovarășul și a dat foc mării, iar apoi regele dragon l-a eliberat pe Lan, dar nu a returnat farfuria lu i He Xian-gu s-a întors la malul mării, unde a avut loc bătălia, în care fiul regelui dragonilor a fost ucis Al doilea fiu al său a murit și el din cauza rănilor sale Long-wang încearcă să se răzbune, dar este învins În cursul luptei B b ard marea, aruncă un munte în mare, care distruge palatul lui Lung-wang Și doar intervenție suveranul suprem de jad Yu-di duce la stabilirea păcii pe pământ și în regatul subacvatic Imaginile lui V b produse din porțelan împodobite, erau populare în pictură, pe imprimeuri populare etc n În pictură, imagini cu ospăţul V b , aşezat şi odihnit, înot peste mare sau întâlnire cu fondatorul taoismului, Lao Tzu Interpretarea originală a fost primită de V b V pictura modernă (Qi Bai-shih, Ren Bo-nian) B L Riftin OPPT CAL, în mitologia chineză, caii regelui Zhou Muwan (secolul al X-lea î Hr ): Cal roșu, Cioară cu picior iute, Alb credincios, Pășind (?) peste roată, Fiul munților, Galben imens, Roșu pestriț (cu coama și coadă neagră) și ureche verde ("Biografia fiului cerului Mu") În altele scrieri, numele cailor sunt diferite Unii dintre acești opt cai în galop nu au atins pământul cu picioarele, alții alergau mai repede decât o pasăre și într-o noapte puteau călări zece mii de li, unul pe spate aripile i-au crescut și a putut zbura V s - o temă constantă a picturii și poeziei chineze B R ÎNVIEREA lui Isus Hristos (greacă Ahasttaais;, lat Kezshtesio), în religie creștină reprezentări mitologice ale întoarcerii lui Iisus Hristos la viaţă după moartea sa pe cruce şi înmormântările Evangheliile spun că Hristos și-a prezis în mod repetat violența moartea și V „în a treia zi” (de exemplu, Mat : ; : ; : ) Această perioadă, asociată simbolic cu prototipul Vechiului Testament - șederea de trei zile a lui Iona în pântecele monstrului marin (Mat , : „Așa cum Iona a stat trei zile și trei nopți în pântecele balenei, tot așa fiul omului va fi în inima pământului trei zile și trei nopți”), numite în conformitate cu numărul de zile adoptat în Femei purtătoare de mir la mormântul Domnului Ştampila retabloului „Maesta” de Duccio di Buoninsenghi - Siena, Muzeul Catedralei Învierea lui Hristos Pictură de El Greco - Madrid, Prado antichitate, când o mică parte a zilei era considerată ca zi (deși, de fapt, între moarte Hristos și V al său, așa cum sunt descrise în Evanghelii, zace mai puțin de două zile - de la aproximativ ore până la vineri spre sâmbătă noaptea spre duminică) Însuși evenimentul lui V ca atare, adică trezirea trupului lui Hristos și al lui ieșirea din mormântul plin de piatră nu este descrisă nicăieri în Evangheliile canonice, deoarece se presupune că niciunul dintre oameni nu i-a fost martor (din același motiv, nu este descris în iconografia bizantină și veche rusă) Numai în apocrifa „Evanghelia lui Petru” există imagini grafice ale lui V însuși Evangheliile canonice relatează doar: în primul rând, despre spectacolul unui gol morminte cu un giulgiu împăturit în el (Po , - ) și o piatră rostogolită pe care stă un tânăr, îmbrăcat în haine albe (Marcu : ), adică unul dintre îngeri (Mat : ), sau doi îngeri (Luca : ), vorbind cu cuvinte clare despre V ; și în al doilea rând, despre aparițiile lui Hristos înviat către urmașii săi Un mormânt gol ca semn material al lui V este văzut de femeile purtătoare de mir, adică femeile care veneau dimineața devreme să Duminică pentru a finaliza lucrarea de înmormântare și a unge trupul lui Hristos după obiceiul răsăritean cu parfumat și agenţi de îmbălsămare (Matei : - ; Marcu : - ; Luca : - ) Apoi, apostolul Petru și „un alt ucenic” (Ioan Teologul) apar și intră în mormântul gol (Po : - ) Aparițiile lui Hristos înviat se disting prin trăsături miraculoase Sunt trupești Învierea lui Hristos Stăpân al altarului Frshebon - Praga, Galeria Națională (Hristos mănâncă cu ucenicii, Apostolul Toma cu degetul simte rana de la suliță pe trupul lui Hristos), dar corporalitatea acesta nu mai este supus legilor fizice (Hristos intră prin uși încuiate, apare instantaneu și dispare instantaneu etc ) El a încetat să fie direct recunoscut de cei mai apropiați oameni: Maria Magdalena îl ia la început drept grădinar (Io , ), ucenicii cărora le-a apărut în drum spre Emaus, după ce a parcurs o mare parte a drumului cu el și după ce au petrecut timp în conversație cu el, îl recunosc deodată când au „ochii se deschid”, iar el devine imediat nevăzut (Luca : - ); dar nu toată lumea credea în V trupesc al lui Hristos (Matei : ; cf povestea necredinţei lui Toma, Io : ) Conform unei legende care nu are sprijin în textul evanghelic, dar împărtășit de tradițiile ortodoxe și catolice, Hristos după la înviere i s-a arătat Fecioarei Maria înaintea oricui Conform versiunii canonice, apariția celui înviat Hristos și conversațiile sale cu ucenicii au durat de zile și s-au încheiat cu înălțarea la cer Într-una Textul Noului Testament menționează apariția lui Hristos după înviere „la mai mult de cinci sute de frați dintr-unul timp” ( Cor : ) Iconografia ortodoxă V a cunoscut, alături de motivul coborârii în iad (atât de strâns legat de tema lui V că imaginile bizantine și rusești vechi ale coborârii în iad sunt percepute ca icoane ale lui V ) motivul femeilor purtătoare de mir în fața unui mormânt gol Motivul apariției biruitoare a lui Hristos peste mormântul călcat în picioare piatră, cu un steag alb cu cruce roșie pe ea, dezvoltată în arta catolică a târzii Evul Mediu și a trecut în pictura cultă târzie a Ortodoxiei Pentru legătura dintre complotul războiului creștin și idei religioase și mitologice similare, vezi Artă Dumnezeu muritor și înviat S S Averintsev MITOLOGIA SLAVĂ ORIENTĂ, vezi art Mitologia slavă VOHU MANA (Avest , „gând bun”), în mitologia iraniană, una dintre zeitățile lui Amesh Spent, inclusă în triadă divină supremă Spiritul este patronul vitelor și comunitatea păstorilor așezați, întruchiparea "gând bun" În tradiția iraniană de mijloc - Bakhman, căruia îi este dedicat „Bakhman-yasht” I B WO-QUAN, în mitologia antică chineză, un bătrân nemuritor După cum se spune în „Le Xian Zhuan” („Viețile Nemuritorilor”) atribuite lui Liu Xiang (secolul I), V -ts ierburi medicinale colectate Muntele Huaishan și le-a luat el însuși Corpul îi era plin de păr, iar ochii lui au devenit pătrați Putea să zboare și se repezi pe pământ I-a adus semințe de pin înțeleptului suveran Yao, dar nu a avut timp să le mănânce Aceeași dintre oamenii care le-au luat au trăit până la - de ani V -ts adeseori amintite în antic și medieval literatura chineză B R Anotimpuri, vezi art Calendar TIMPUL MITIC, în mitologie „inițial”, „devreme”, „prima” timp, „timpul primordial” (germană Tsg- erb), precedând timpul empiric (istoric) „profan” În V m au fost creați primii strămoși (totem, tribal) - demiurgi - eroi culturali starea actuală a lumii - relief, corpuri cerești, animale și plante; tipare (paradigme) și sancţiuni ale comportamentului social – economic, religios-ritual etc V m – acesta este momentul obiecte primare, acțiuni primare și creație primară, se reflectă în primul rând în miturile creației - cosmogonic, antropogonic, etiologic În dihotomia „timp sacral inițial/ timp empiric „este V m care pare a fi sfera cauzelor fundamentale ale ulterioare reale evenimente empirice Datorită unor trăsături ale gândirii mitologice (reducerea proces cauzal la o metamorfoză materială în cadrul unui eveniment individual, esența unui lucru - până la originea sa), explicația structurii unui lucru este identică cu povestea modului în care acesta a fost făcut așa cum este descris Descrierea lumii empirice înconjurătoare este aceeași cu prezentarea istoriei primei sale creații Asa de Astfel, evenimentele principale mitice se dovedesc a fi „cărămizile” modelului mitic al lumii Schimbările care au avut loc în timpul istoric profan (formarea relațiilor sociale și instituții, evoluție în dezvoltarea tehnologiei, culturii), sunt proiectate în V m , sunt reduse la desăvârșire în el acte unice de creaţie Dar V m este o sursă primară universală nu numai a cauzelor, ci arhetipale (vezi Arhetipuri) prototipuri, mostre, dar și forțe spirituale magice, care, fiind activată de ritualuri care pun în scenă evenimentele unei epoci mitice și care implică adesea recitarea miturilor creației continuă să mențină ordinea stabilită în natură și societate Evenimentele din epoca primei creații, care sunt reproduse în mod repetat în rituri, par a fi repetate în timp de vacanță sacralizat (în special calendar) Cu toate acestea, acest lucru nu înseamnă că mitic trecutul este atemporal, rămâne „trecutul”, a cărui emanație magică ajunge la cei vii purtători ai mitului prin ritualuri și vise Un exemplu clasic de V m este „timpul viselor” (ing ib e Bgeat Tite, Iye Bgeatishch) în mitologia aborigenilor australieni Acest termen comun se întoarce la „Alti-ra” („Alchera”) din tribul Aranda din Australia Centrală, care, potrivit germanului etnograf K Strelova, înseamnă nu atât vise, cât strămoși mitici, „etern oameni”, în V m rătăcind pământul Acești strămoși totemici, în contrast cu zeii dezvoltați mitologii, deși ele pot, într-un anumit sens, „prinde viață” în ritualuri și vise, în descendenții lor și a creat obiectele de către ei, sunt încă gândite ca ființe care au trăit și au acționat în V m , și nu ca spirite, acum conducătorii lumii Aceiași strămoși mitici sunt „de-ma” printre marindanim și alții eroi mitici similari ai triburilor papuane, eroul cultural Raven și familia sa - paleo-asiatici de nord-est și indieni de nord-vest; Chukchi consideră mitul drept „știri ale epocii începutul creației Omul de știință american F Boas a luat în considerare atribuirea acțiunii timpilor inițiali principala caracteristică a mitului ca gen în Arta rupei aborigenă din Australia, despre care se crede că sunt „urme” ale strămoșilor care au rătăcit pământ în „timpul visului” =іі=іb=іі=і[=іі=і[=іі=іі=іі=іі=і[=іі=і[=іі=i[=іi=іі=іi=іi=іі=іі=іі= іі=іі=іі=і[=іі=іb=іі=і[= VOLLR indienii din America de Nord Etnologul suedez modern Oke Hultkrantz vede în convertirea lui V m în trecut, principala trăsătură a oricărei mitologii, care o deosebește de religie, unde accentul principal este a experimenta prezentul în legătură cu viitorul Categoria lui V m este caracteristică mitologiilor arhaice, dar ideile transformate despre o epocă iniţială specială se regăsesc şi în mitologiile superioare În ele, caracteristica lui V m can să fie concretizată ca o „epocă de aur” sau, dimpotrivă, o eră a haosului, supusă ordinii forțelor spaţiu Timpurile de început mitologice rămân pe fundal în epopeea arhaică ("Kalevala", "Edda", versiuni adyghe și abhaze ale legendelor Nart, poezii eroice iakute și buriate) Pentru același model, imaginea trecutului istoric eroic este recreată în formele clasice ale epopeei - as epoca lui Carol cel Mare, Vladimir Svyatoslavich, Regele Arthur, împărații chinezi Yao și Shun, regatul celor patru Oirați etc (vezi Epos și mituri) Modelul mitic al timpului ca dihotomie „timp inițial/timp empiric” are un liniar caracter, dar acest model este completat treptat de altul, se dezvoltă într-un altul - un model ciclic timp (vezi Ciclicitate) Acest lucru este facilitat de repetarea rituală a evenimentelor lui V m , precum și ritualuri calendaristice și dezvoltarea ideilor despre moarte și învierea zeilor și eroilor, despre eternul reînnoirea naturii, cereale utile etc (riturile calendaristice primitive sunt cunoscute nordului Australienii, papuanii etc , dar își primesc deplina dezvoltare în civilizațiile agricole Mediterana, Mesamerica etc ) Modelul ciclic al timpului dă naștere și la mituri speciale despre schimbarea ciclică a unui întreg lanț de epoci mondiale: „mahayugas” indieni (vezi Yuga) - schimbarea „noaptei-noi” și „Ziua lui Brahma”; schimbarea hesiodiană a cinci „vârste” cu perspectiva revenirii epocii de aur; ciclu de epocă, fiecare dintre acestea se termină într-o catastrofă mondială în mitologiile precolumbiene ale Americii etc mitologii dezvoltate, reprezentând universul ca arena luptei continue a haosului și spațiu, împreună cu imaginea V m inițială, o imagine a vremurilor de sfârșit ale morții lumii, supusă sau nesupus reînnoirii ciclice ulterioare (vezi mituri eshatologice) E M Meletinsky VRITRA (vechiul Ind Vrga, lit , „aglomerație”, „barieră”), în mitologia indiană veche demon, adversarul lui Indra, blocând curgerea râurilor; personificarea principiului inert, haotic ÎN - cel mai faimos dintre demoni („primul născut”, РВI , , ); Indra s-a născut și a crescut tocmai pentru pentru a-l ucide pe V (VIII , ; X ; cel mai caracteristic epitet al lui Indra este Vritrahan, „ucigașul lui V ”) ÎN serpentină: fără brațe și picioare, fără umeri, emite un șuierat; sunt menționate capul, fălcile, spatele capului, afectat de vajra; este o fiară sălbatică, vicleană, care crește în întuneric, „nu om” și „nu zeu” (II , ; III , ; VI , ) Are tunete, fulgere, grindina, ceata V este ascuns în apă, zace în ape, reține apele Mama lui este Dana În același timp, V se sprijină jale Are de cetăți distruse de Indra Uneori sunt menționate de vritre, copiii lui V Un duel cu V descrisă într-o serie de texte, cea mai autorizată versiune a „Rigvedei” (I ): într-un entuziasm beat V cheamă a lupta cu Indra; cu un vajra făcut de Tvashtar, Indra îl zdrobește pe V ; „gobită, care a vrut să devină ca un taur, V zăcea împrăștiat în locuri diferite”; apa îi curge prin mădulare, spălându-i locul secret; V se cufundă în întuneric; apele (soția lui Dasa) care fuseseră înlănțuite sunt acum puse în mișcare Victorie peste V este echivalat cu actul cosmogonic de trecere de la haos la spațiu, de la bunuri potențiale la relevante, pentru prosperitate și fertilitate V N Toporov VRISHAKAPI (vechiul indian Vgzakari, literal „maimuță masculină”), în mitologia vedă, o maimuță, probabil fiul nelegitim al Indrei Rig Veda (X ) îl menționează pe V , soția sa Vrishakapaya, Indra și sotia lui Indrani Cu o anumită probabilitate, se poate presupune că imnul reflectă motivul mitului despre modul în care V a insultat-o pe Indrani (fie încălcându-i onoarea, fie sugerând că Indra a încetat să o iubească) și a fost alungat din casa lui Indra; „Străinii”, la care s-a dus V , au încetat să mai facă sacrificii lui Indra În acest imn mai intai Indrani isi intoarce sotul impotriva lui V , o acuza pe V si se lauda ca fiind sotia lui Indra Mai departe V şi soția lui acceptă să-i sacrifice Indra; ambele femei laudă calitățile masculine ale lor sotii V T VUCUB-CAMI, în mitologia Kiche, zeul morții, unul dintre conducătorii lumii interlope Xibalba Eroii gemeni Hun-ahpu și Xbalanque, care au coborât acolo, i-au învins pe lorzi după o luptă încăpățânată Xibalba și și-au sacrificat conducătorii V și Hun-Kame R K VOLCAN (Visapiz sau Voisapiz), în mitologia romană, zeul flăcării distructive și purificatoare (de aici și obiceiul de a arde în cinstea lui arma unui dușman învins) ( erv Ver§ Aep VIII ; biv I , ) ÎN avea propriul său preot flamen şi sărbătoarea Vulcanaliei (Macrob ai I , ) Locul sacru de la Vulcanal i-a fost dedicat Introducere cultul a fost atribuit lui Titus Tatius (Biop Naiis II ) Împreună cu V , zeița Maya (Maestas) a fost venerată, căruia Flamin V i-a sacrificat în prima zi a lunii mai (Оѵісі Eazi V în continuare) Ulterior, V a fost venerat ca un zeu care a protejat de incendii, alaturi de zeita Stata Mater, care avea aceeasi functie Corespunde Hephaestus grec, dar legătura lui cu fierăria din Roma nu este urmărită, în timp ce pe Rin și Dunărea a fost identificată cu zeii fierari locali V a jucat un anumit rol în magie: el s-a atribuit capacitatea de a întârzia dictatele sorţii timp de zece ani (Serv Ver ^ Aep VIII ) E Sh VU-MURT (udm wu, „apă”, murt, „om”), în mitologia udmurtă, un spirit de apă, antropomorf cu păr lung negru; uneori sub formă de ştiucă Trăiește în adâncurile râurilor și lacurilor mari, dar iubește apar în pâraie și iazuri de moară Poate îneca oameni și trimite boli, poate spăla barajele, extermină peștii, dar uneori ajută o persoană În apă are propria lui casă, bogăție mare și vite multe, soție și fiică frumoase (cf Mansi Wit-kan); nuntile V sunt insotite de inundatii etc V apare printre oameni la târguri, unde poate fi recunoscut după câmpul umed stâng al caftanului (cf glorie, apă), sau în sat, la amurg; înfățișarea lui prevestește nenorocire V este alungat, lovind cu bastoane si topoare pe gheață Pentru a-l plăti pe V , i-au sacrificat animale, păsări și pâine VUPAR, vopar, în mitologia ciuvașului, un spirit rău Potrivit miturilor, în V cu ajutorul unui demon care trăiește în case iye (vezi în st Ee) se întorc bătrânele-vrăjitoare Luând forma unor animale de companie, șarpe de foc sau o persoană, V se sprijină pe cei adormiți, provocând sufocare și coșmaruri, trimite boli A fost considerat de asemenea că V atacă soarele și luna, ceea ce duce la eclipse Imaginea lui V este apropiată de Ubyru în mitologie Tătari și bașkiri, parțial ghoul slavilor estici, tătari myatskayu Tobolsk V V VURUNSEMU =n=h=n=p= VURUNSEMU, Vurusemu (LA / іgi (p) eti, LA / igipіeti, LA / 'agigiti), în mitologia Hattilor (proto-hitiți, vezi Mitologia hitita) una dintre principalele zeități, soția zeului tunetului Tara, mama zeiței Metzulla și a zeului furtunile din orașul Nerik, bunica zeiței Tsing-tuhi (literal, „nepoată”) Conform ritualului hitit, subliniind conținutul mitului mâniei zeului tunetului din orașul Nerik (cheminând mama ca un aliat), ţările lui Hatti sunt proprietatea ei; prin urmare, se poate presupune că numele V avea sensul „stăpână de țări” sau aproape de ea V este și protagonistul mitului mărului care a crescut peste sursă V a intrat în panteonul hitit în timpul Vechiului Regat ca „zeița soarelui a orașului Arinna” [Arinna Zeița Solară; pălărie АгіпіШ, Агіпісі-сіi, ortografie ideografică сШТСГ ШШ ТЕТ (Arin-na, litere, „sursă” – orașul sacru al hitiților)] V a fost asociat cu ritualuri și sărbători, dedicat reginei și prințului Menționat în ritualul furtunii și în analele regelui Hattusilis I (secolul al XVII-lea î Hr ) n e ) Acolo este numită „doamna” regelui, care îl alăptează ca pe un copil, punându-l în genunchi; ținând-o de mână și se grăbește în luptă, ajutându-l pe rege în luptă Țarul își dedică isprăvile și trofeele de luptă zeiţă În epoca care a urmat vechiului regat hitit, semnificația „zeiței soarelui a orașului Arinna” a scăzut brusc Sub regele Hattusilis III (secolul al XIII-lea î Hr ), cultul ei a fost reînviat artificial S-a păstrat rugăciunea soției regelui Puduhepa adresată acesteia (în ea zeița este identificată cu Hurrian He-bat) În panteonul hitit, V poate fi identificat și cu „zeița soarelui pământului” (lumea interlopă), care într-un număr de texte este numită și mama zeului tunetului din orașul Nerik și cu zeitatea lumii interlope, desemnată prin ideograma EKE KI SAL V V Ivanov VUTASH, în mitologia Chuvașului, spiritele apei Termenul „V” Origine finno-ugrică Se credea că V trăiesc sub apă, duc același mod de viață ca și oamenii Au familii, printre ei sunt bătrâni, și bebelusii V oamenii sunt arătați de obicei sub forma unei fete frumoase care își pieptănează părul lung pieptene de aur Bărbatului care i-a devenit iubit, V a purtat bani Potrivit unor mituri, în timpul construcției de mori, V a cerut sacrificii umane Uneori V erau identificate cu spiritele „shiv amashe” și „shiv ashshe” (Chuvash, lit , „mama apei” și „tatăl apei”), care au mai fost aduse sacrificii de ispășire În mitologia tătarilor V corespunde spiritului su anasy V V Vyriy, viry, iry, urai, în mitologia est-slavă, numele antic al paradisului și al lumii cerești copac (vezi Arborele lumii), în vârful căruia trăiau păsările și sufletele morților În cântece populare ciclu de primăvară, s-a păstrat motivul deschiderii cu cheia lui V , de unde zboară păsările Conform Legenda ucraineană, cheile lui V au fost odată cu cioara, dar ea l-a înfuriat pe Dumnezeu și cheile au fost predate altă pasăre Ideea lui V este asociată cu riturile magice ale înmormântării aripii unei păsări la început toamnă V I , V T broască râioasă Un vas pentru a arde tămâie Bronz secolele XIV-XVI Hanoi, Muzeul de Istorie MITOLOGIA VIETO-MUONG, mitologia vieții (de fapt vietnamezi), principala populație a Vietnamului și care trăiesc în propria lor majoritatea din Vietnam sunt muong, care sunt cel mai aproape de viet ca origine etnică, limba, cultura materiala si spirituala Muongs înainte de Revoluția din august avea un arhaic mod social de viață, nu aveau propriul lor limbaj scris Vieții sunt un popor străvechi și avansat statalitate cu o tradiție veche de secole de cultură scrisă Urme de motive mitologice păstrat pe monumentele de arte plastice ale epocii bronzului - cultura Dong Son ( - secole î Hr e ) Tobe de bronz ritual și alte obiecte s-au stilizat imagini cu discuri solare cu raze divergente, animale totem (căprioară, pasăre), situate în jurul soarelui, oameni în haine și coifuri din pene, ceea ce confirmă existența unui mit solar și a ideilor totemice în vechiul Viet Despre distributie cultele fertilităţii agricole şi ritualurile aferente sunt evidenţiate de găsit figuri feminine și masculine din bronz, strâns legate Dragoni șarpeți pe o frunză a arborelui bodhi sacru budist Piatră secolele IX-XI Hanoi, Muzeul de Istorie între ele, iar figurine din bronz de broaște râioase (pe lângă materialul istoric și etnografic) dau motiv pentru a afirma că broaștele râioase erau venerate ca dătătoare de ploaie Un sistem mitologic integral nu este recreat pe baza textelor păstrate printre vieți, care, de regulă, ele sunt istoricizate și adaptate la nevoile ideologice ale societății feudale: din secolul al XV-lea miturile istoricizate și tradițiile mitologice au fost incluse în cronicile oficiale, subiecte mitologice au fost incluse în colecțiile timpurii de nuvele medievale din secolele XIV-XV iar în istoric poezii epice ale secolului al XVII-lea („Cartea Sudului Ceresc” de un autor necunoscut etc ) Cu răspândire în Budismul din Vietnam la mijlocul mileniului I d Hr e , precum și influența Chinei, miturile vietnamezilor sunt din ce în ce mai mult sunt contaminate cu budiste și taoiste, parțial cu miturile popoarelor din China de Sud Asa de, personajul mitic Suveranul Ceresc mai este cunoscut și ca Taoistul Împăratul de jad (vezi Ngauk Hoang), în basme, locul unui magician bun este înlocuit de Buddha, păstrând totuși aspectul de odinioară patriarhal al unui bătrân îngrijit, cu barbă cenușie niste Miturile chinezești (despre Nyu-wa, Pan-gu etc ) sunt regândite În tradiția mitologică genealogia primului strămoș al Viet Lak Laung Quan este urmărită până la vechiul zeu chinez al agriculturii Shen- Oh bine În Vietnamul medieval, se obișnuia să se construiască temple comemorative în care oamenii se închinau împreună adevărații strămoși ai eroilor mitici și folclorici (personajul de basm Thach San, erou Zyaungu, care provine din spiritul tunetului) Mitul cosmogonic al vieții este centrat în jurul lui Teng Chu Chey („spiritul care susține cerul”), ordonând haosul inițial, separând cerul de pământ cu un stâlp de piatră Dar din folclor relicve cunoscute indicând multiplicitatea personajelor mitologice implicate în prima creație („spirit, numărând stelele; spirit, săpat râuri; spirit, plantând copaci; spirit, munți; creativ; spiritul care susține cerul, ”se cântă într-un cântec popular) Există multe mituri sau legende cu terminații etiologice despre originea anumitor fenomene naturale, caracteristicile topografice ale terenului etc Unele dintre ele sunt asociate cu venerarea munților Suveranul vietnamez Le Thanh Tong s-a autointitulat Bătrânul din Muntele de Sud, în secolele X-XI la zile de naștere suveranii au ridicat tobogane artificiale Mitul luptei victorioase a lui Sean Ting este cunoscut pe scară largă („spirit de munte”), cel mai înalt din panteonul spiritelor, care a trăit pe muntele sacru Tan-vien, împotriva lui Thuy Tin („spiritul apelor”) Supremația în panteonul spiritelor și rolul demiurgului este contestată în alte mituri ale vieții Împăratul de Jad care a creat orezul și bumbacul, toate creaturile de pe pământ Trăsăturile personajului mitic - șmecherul îl disting pe Kuoy, care a zburat cu un banian spre lună și reputat a fi un înșelător (un personaj anecdotic viclean printre vieți și muong, de asemenea, nu numit accidental Kuoi) = І= b= I= [= I= [= I= I= І= I= [= I= [= I= [= I= I= I= I= I= I= I= І= І= І= [= І= [= І= [= VYASA Cerb, păsări și oameni îmbrăcați în pene Imagini pe o tobă de bronz de la Ngoklu secolele V-II î Hr e Hanoi, Muzeul de Istorie Imaginea lui Ong Tao, spiritul pământului și al vatrăi, este, de asemenea, asociată cu cercul ideilor agricole ÎN în timpul extrasezonului agricol, el se ridică la cer, iar natura în acest moment, potrivit Eu cred, îngheață și se odihnește Aceasta este probabil versiunea vietnameză a zeității muribunde și care reînvie fertilitate Ideile despre spiritul orezului, care sunt foarte stabile printre Viet și alte popoare din Vietnam, este un personaj dintr-o serie de basme și, de regulă, apare sub forma unui înțelept și amabil mentor Mitul etnogenetic în Viet (nașterea primilor strămoși ai popoarelor din de ouă conținute într-o pungă, născut frumoasă Eu Koh în căsătorie cu Lak Laung Kuan) este diferită de cea răspândită multe popoare din Indochina de Est mitul nașterii primilor oameni dintr-un dovleac, deși și vieții considera dovleacul drept un simbol al fertilitatii Lak Laung Kuan și Eu Ko au propriul lor pedigree, urcând la zeități și spirite Lak Laung Kuan, ca erou cultural, stabilește ordinea feudală Majoritatea eroilor miturilor vietnameze sunt antropomorfe, dar zoomorfe arhaice poate fi urmărit, de exemplu, în numele lui Lak Laung Kuan („suveranul dragonului din Lak”) Unele spirite sunt patronii vieții și-au păstrat aspectul zoomorf: țestoasă, dragon (în imagini secolele X-XIII își păstrează forma serpentină) Printre vietnamezi, a fost, de asemenea, venerat ca sălaș al spiritelor banyan, un copac cu multe rădăcini-trunchi, atingând dimensiuni enorme, templele sunt de obicei situate în umbra sa Sacralizarea arborelui, probabil revenind la ideile arborelui vieții (de asemenea, gravitează ritualul ridicării în ajunul anului nou după calendarul lunar a polului keineu, la care pe cerc figuri de pești sculptate sunt atașate - crap, transformându-se în dragoni, transportând pe Ong Tao la rai), este confirmat de material literar și folclor (există o versiune conform căreia Lak Laung Kuan a fost sculptat dintr-un buștean minunat - creația concubinei Domnului Dragon și Dragonului de Foc, Lak Laung Kuan s-a luptat cu monstrul copac și l-a învins) Se notează animația de ierburi și flori Demonii inferiori ai vieții sunt foarte numeroși, cultele spiritelor patronale locale asociate cu casă comunității (ding), spirite patrone ale meșteșugurilor și profesiilor (astfel, cântăreții venerau pe celebri cu arta sa în secolele XI-XII Dao Nuong) Ideile demonologiei inferioare din Viet au fost influențate Credințele budiste: demonii Za Thoa (din Skt Takza, vezi Yakshi) locuiesc pe pământ, rai și vid ÎN În credințele populare ale vietnamezilor, ei au devenit și spiritele regatului subacvatic Mitologia muong, spre deosebire de viet- skoy, datorită extinsei legende mitologice și epice „Nașterea pământului și nașterea apei”, apare într-un anumit sistem Legenda conține o poveste despre procesul mitic al creației, crearea elementelor ordinii mondiale cosmice din haos, marele potop (foarte caracteristic miturilor un număr de popoare din Asia de Sud-Est), după care a crescut un copac imens Repetat motivul nașterii zeităților antropomorfe dintr-un copac, găsit în rândul muongilor, ecou frecventele Motiv folclor viet al nașterii unui erou dintr-un trunchi de copac În mitologia muongilor, fundul copacului si se transformă în zeița Za Zeng, progenitoarea rasei umane Mitul etnogenetic al muongilor despre primii oameni născuți dintr-un ou depus de pasărea Tot este aproape de vietnamez În mitul etnogenetic al muongilor, precum și în miturile lor despre eroii culturali, există multe referiri la păsări, care pot fi o urmă a credințelor totemice Gaseste anumite paralele cu imaginile de pe monumentele de bronz ale culturii Dong Son Printre miturile despre obținerea de bunuri culturale, mitul furtului de foc de către un tăban are trăsături arhaice, care păcălește zeitatea să învețe secretul de a face foc prin frecare Un mit similar este cunoscut printre ede (munte indonezieni) și thailandezi din Vietnam Muongii au un mit despre modul în care țestoasa i-a învățat pe oameni construiți case îngrămădite, care amintesc (deși foarte îndepărtat) cu contururile lor de contururile unei țestoase Un mit apropiat de acesta este cunoscut printre Banars (khmerii de munte), Jarais (Indonezianii de munți) și Thai Vietnam Datorită acestui mit, funcția personajului mitic - spiritul - devine mai de înțeles patronul Kim Kui („țestoasa de aur”) în construcția cetății Popoarele din Vietnam, unite destin istoric comun, au multe în comun în folclorul și mitologia lor Si aceste trăsăturile care reunesc mitologia popoarelor din Vietnam, în special Viet și Muong, indică adesea numai despre convergențele tipologice și influențele reciproce, dar și despre conexiuni mai profunde între popoarele I I Nikulin VYASA (vechiul indian Vuaza, „separator”), legendarul înțelept indian antic, venerat „separator” sau compilator al colecțiilor Vedelor și Puranelor, precum și creatorul Mahabharatei Conform poveștii „Mahabharata” V a fost fiul lui Rishi Parasara și fiica regelui pescarilor Satyavati Din copilărie, trupul lui V a fost de culoare închisă și, din moment ce Satyavati l-a născut pe una dintre insulele din râul Yamuna (Jamna), al doilea său numele epic este Krishna Dvaipayana, adică „negru, născut pe insulă” V a devenit mare un pustnic, iar mama lui Satyavati s-a căsătorit cu regele Shantanu Prin el a avut doi fii, Chitrangada și Vichitravirya, dar ambii au murit fără copii și apoi, la insistențele lui Satyavati, V a produs urmași de la văduvele din Vichitravirya Astfel, V a devenit tatăl real al regilor lui Pandu și Dhritarashtra și bunicul personajelor principale ale Mahabharata - Pandava și Kaurava Puranic tradiții, în ex- GU căi =ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii =ii=ii=ii=ii=ii=ii=ii= Broasca testoasa Faianţă Hanoi, Muzeul de Istorie nu au fost unul, ci mai mult de douăzeci de V , care au fost întrupări ale lui Vishnu sau Brahma și în diferite Perioadele de pace mondială urmau să fie vestite pe pământ P G WEI GU, în mitologia chineză, unul dintre zei - patroni ai medicinei V G istoric a apărut în capitala chineză Chang'an între și într-o casă de flori, haine de lână, cu toiag și o duzină de sticle de tărtăcuţe pline cu medicamente, atârnate de centură şi la spate El cu generozitate le-a împărțit medicamentele bolnavilor Împăratul l-a chemat la curte și i-a acordat titlul de Yao-wang („prinț medicamente") Sub acest titlu, însă, sunt cunoscuți și alți vindecători A fost considerat divinitatea V G întruparea bodhisattva Bhaishajyaraja („regele vindecării”); soţii Doa îl numeau Kui-tsang B R WEITO (transcrierea chineză a Skt Ve-siya), în mitologia budistă chineză, un războinic ceresc, paznicul mănăstirilor și legea lui Buddha Inițial, Veda este fiul lui Shiva și Agni, unul dintre cei opt comandanți care conduc armata cerească a celor patru regi cerești, paznicii porților cerești patru colţuri ale lumii Menționat în Mahaparinirvana Sutra și în Suvarnaprabhasa Sutra ÎN de asemenea, acționează ca un demon care trimite boli ale copilăriei și protejează împotriva îmbătrânirii Pare a fi cel mai puternic dintre cei opt comandanți, păzind partea de sud Veda popularitate deosebită sub achizitionat in China in numele lui V , remarcandu-se de restul În „Viața unui maestru Tripitaka” de la mănăstirea Daensi ”(adică Xuanzang, - ) este menționat ca lider al demonilor și spiritelor, căruia Shakyamuni, înainte de a pleca în nirvana, i-a ordonat să respecte legea În „Note despre percepția mentorului” Dao-hsuan-nya" (secolul al VII-lea) este descris ca un lider militar care alunga demonii și demonii și infuzează călugărilor cu noi putere, eliberându-i de îndoială Ajută pe toți cei care trăiesc să scape de suferință și să găsească o cale adevăr Începând din secolul al VII-lea în toate templele chinezeşti au fost ridicate statui ale lui la intrare ca gardian al legii şi mănăstire Înfățișate cu armură și o cască, mâinile încrucișate sunt apăsate orizontal pe umeri plasat sabie În descrierile lui V , este subliniată rapiditatea sa în urmărirea spiritelor rele Orice alt spirit poate fi asociat cu el - păzitorul mănăstirii sau bodhisattva Kuan-yin în înfăţişare ameninţătoare L N Menşikov WEI SHANG-JUN, în mitologia chineză, unul dintre zei - patronii medicinei Adevăratul taoist Sh -ts trăit în con -început Secolul al VIII-lea, a cutreierat țara cu un câine negru pe nume Black Dragon și a practicat vindecare, oamenii l-au numit Yao-wang („prințul medicamentelor”) Potrivit legendei, demnitarul Han Yi (la sfârșitul anilor - din timp al XI-lea) a rămas grav bolnav timp de șase ani Într-o zi, trezindu-se, a spus: „Ceva taoist cu cu un câine în lesă mi-a dat un gust de drog, am transpirat și mi-am revenit Apoi a pictat un portret taoist și a făcut sacrificii în onoarea lui De atunci, cultul lui V Sh -ts (În unele În surse, numele lui de familie nu este scris Wei, ci Zhang - poate rezultatul unei greșeli de scriere) B R WEISHE („șarpe zvârcolit”), yanwei, weiwei, în mitologia chineză veche, un șarpe cu două capete, realizat pe Muntele Jiu Yishan (Muntele celor Nouă Îndoieli) În tratatul antic „Shan hai jing” („Cartea lui munți și mări") spune: „Există o zeitate, chipul lui este uman, trup de șarpe Corpul lui este bifurcat ca niște arbori, în dreapta și în stânga - capete Poartă haine mov și șepci roșii ” În tratat „Zhuangzi” (sec IV î Hr ) V este descris ca o creatură cu o lungime a arborelui și un butuc gros, îmbrăcat într-o rochie mov și șepci roșii Cel care are norocul să-l vadă pe V va deveni conducătorul (pentru mai multe la mitul arhaic din Shan Hai Jing, cine îl prinde pe V și îi gustă carnea va deveni puternic rigla) Conform unei alte versiuni, dimpotrivă, cel care îl vede pe V trebuie să moară imediat În „Lunheng” („Judecăți critice”) Wang Chu (secolul I d Hr ) povestește despre băiatul Sun Shu-ao, care nu V s-a speriat, a omorât-o și a îngropat-o în pământ pentru ca șarpele să nu mai treacă prin ochii nimănui Sun Shu-ao nu numai că nu a murit, dar mai târziu a devenit primul ministru al regatului Chu Pe reliefuri Inan (provincia Shandong, secolul al II-lea) V este înfățișat ca un șarpe cu picioare, cu corpul bifurcat în față, două capete în pălării și un fel de aripi în spatele gâtului B R WEN-CHANG (wen - „literatură”, chang – „strălucitor”), în mitologia chineză târzie, zeul literaturii, identificat cu una dintre vedetele Ursei Majore; responsabil de toate treburile literare, inclusiv și examene, a căror promovare dădea dreptul la un post birocratic Cultul V -h a apărut în Sichuan în secolele X-XIII, iar în con Etajul - secolul al XIV-lea răspândit în toată China Figura V -h așezat într-un separat Kiote în templele confuciane, templele au fost construite în cinstea lui în multe locuri De obicei V -ch înfățișat stând în ținuta unui funcționar cu un sceptru în mână, simbolizând execuția dorinte În apropiere sunt doi asistenți - Kui-sin și Zhu-yi Zhu-i ("rochie roșie") - reprezentant pământesc V -h Se credea că obținerea unei diplome depindea în principal de soartă, de care Zhu-yi era responsabil - un bătrân cu barbă lungă, îmbrăcat în roșu Se uită peste umărul examinatorului şi dădu în secret din cap, indicând ce ar trebui scris în eseu Sărbătoare în cinstea lui V -ch (ziua lui naștere) face față- Wen-chan cu Kui-hsin și un oficial în halat roșu Grup de figurine elan pe data de a lunii a -a Cultul V -h a fost, de asemenea, distribuit pe scară largă în Coreea și Vietnam B R WENYPU, nume complet - Wenynu-shili, Manchzhushili, unul dintre cei mai populari sfinți din Mitologia budistă din China, se întoarce la Manjushri Primele imagini cu V în China au apărut în con al IV-lea, rapoartele ulterioare despre înființarea statuilor sale devin foarte numeroase În urmat de un decret privind înființarea în toate mănăstirile de curți speciale cu statui ale lui V ; în mod constant găsit în Dunhuang pe picturi murale, icoane și grupuri sculpturale sub forma unui tânăr războinic cu un sau o sabie plasată orizontal în fața lui; adesea călare pe un leu, simbolizând curaj Unul dintre războinicii care păzește legea lui Buddha și intrarea în templu De obicei asociat cu Pusyan (Samantabhadra), așezat pe un elefant În China cu con secolul al V-lea centrul principal al cultului său devine Muntele Wutaishan (provincia Shan-si), pe care ar fi apărut Există o legendă despre cum V în secolul al VIII-lea a apărut în vis unei figuri proeminente din budismul chinez Fa-zhao (mai târziu îndumnezeit) și l-a condus la o mănăstire asemănătoare cu o mănăstire de pe Muntele Wutaishan tipul de imagine vajrayan - V cu o mie de brațe, din care fiecare mână ține un vas Simbolizează ajutorul pe care V în acelaşi timp redă nenumărate multitudini de Buddha În narațiunea chineză Wen-chan Pictura populară chinezească secolul al -lea Leningrad Muzeul de Istorie a Religiilor și Ateismului Colectie academicianul V M Alekseev = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | WEN-YUANINUAI literatura apare adesea ca un războinic — apărător al cauzei drepte și al dreptății În Coreea se numește Munju, în Japonia - Monju, Monjusiri L N Menşikov WEN-SHEN [„spirite de ciumă (epidemii)”], un grup de spirite în folclorul chinezesc mitologie Potrivit legendei, în timpul dinastiei Sui ( - ) în timpul împăratului Wen-di în al VI-lea Pe luna anului , cinci eroi au apărut pe cer Unul dintre ei era într-o haină verde (de culoarea Orientului), celălalt - în alb (vest), a treia - în roșu (sud), a patra - în negru (la nord) și a cincea - în galben (centru) Fiecare dintre ei ținea niște lucruri în mână: unul - un oală și un ulcior, celălalt - o piele pungă și sabie, al treilea este un evantai, al patrulea este un ciocan, iar al cincilea este un ibric De la astrologul său de curte Zhang Ju-ren, împăratul a aflat că acestea sunt spirite puternice care corespund punctelor cardinale și aducând cinci plăgi pe pământ Cel responsabil de ciumă de primăvară este Zhang Yuan-bo, cel de vară este Xiang Yuan- da, toamna - Zhao Gong-ming, iarna - Zhong Shi-kui, maestrul lor, spiritul centrului - Shi Wen-ye In aceea anul a început cu adevărat boli epidemice Pentru a potoli spiritele, suveranul a ordonat să se instaleze sacrificii în cinstea lor și a acordat spiritelor titlurile de comandanți: spiritul în verde - comandantul, arătând înțelepciune, în roșu - receptivitate, în alb - simpatie, în negru - sentiment perfecțiune și în galben - un comandant formidabil Sacrificiile pentru ei au fost făcute în a -a zi a lunii a -a In varianta consemnată într-un roman fantastic din secolul al XVI-lea „Feng shen yany” („Ridicați-vă la rangul de spirite”), indicat alte parfumuri V -sh Conform acestei versiuni, înțeleptul și magicianul Jiang Zi-ya l-a numit pe maestru al epidemilor și Lü Yue, șeful Ordinului Epidemic (Wenbu) și Zhou Xin, trimisul său estic, Li Qi, cel sudic, vest - Zhu Tian-lin și nord — Yang Wen-hui În scrierile taoiste de mai târziu, alte nume ale lui V -sh ca marii suverani Ordinul epidemiei (Wenbu da di): Yan-gong yuanynuai („comandant-șef prințul Yan”), Zhu fu ling gong („prințul Zhu comandantul consiliului”), Zhong zheng Li-wang („prințul credincios și direct Li”), Cao Da jiangjun („marele comandant Cao”) și șapte primi miniștri divinizați ai erelor Jin și Yuan (Jin-Yuan qi xiang), considerat un singur stăpân Icoanele lor lubok sunt cunoscute Li s-au făcut sacrificii și în ziua de a lunii a -a Adiacent acestui grup de zeități taoiste se află Wen-yuanynuai cu fața neagră, ale cărui imagini au fost plasate în templele taoiste Sunt altele spiritele epidemiilor, dar sunt întotdeauna cinci dintre ele și corespund strict anotimpurilor anului și modurilor sezoniere Acestea sunt de exemplu, în credințele populare ulterioare, cinci spirite ale lui V sh , numite Wu-yue (literal, „cinci vârfuri”), care erau adorați la Templul San'ige („Pavilionul celor Trei Credincioși”) la sud de Beijing, rugându-se să fie eliberați din boli infecțioase și febră și a sacrificat cinci clătite de grâu și jin (aproximativ , kg) de carne Potrivit legendei, acestea erau spiritele celor cinci stele, trimise pe pământ de Yu-di („starea de jad- rem"), numit după Tian Bo-xue, Tung Hong-wen, Cai Wen-ju, Zhao Wu-zhen și Huang Ying-du S-au născut din nou deja pe teren în diferite părți ale Chinei la început al VII-lea iar ulterior au fost canonizate ca spiritele epidemilor sub titlul de Xiangshan yuueshen - Spiritele celor cinci vârfuri ale muntelui parfumat B L Riftin WEN-YUANYPUAI [„Comandantul-șef (pe nume) Wen”], Fuyu Wen-yuanynuai („credincios Asistentul comandantului șef Wen"), în mitologia populară chineză, un spirit venerat ca întruchiparea primului semn ciclic din ciclul de doisprezece ani în conformitate cu ciclul lunar calendar, unul dintre cei mai apropiați asistenți ai lui Taishan-jun, conducătorul destinelor, zeul Muntelui Taishan Se crede că V -yu s-a născut în orașul Baishiqiao din județul Wenzhou din Prov Zhejiang într-o familie săracă om de stiinta Părinții săi nu aveau copii și s-au dus la templul lui Hou-tu („stăpâna pământului”) să se roage pentru descendenți În aceeași noapte, un spirit în armură de aur i-a apărut soției sale în vis, cu un topor într-o mână și cu perlă în alta El s-a numit unul dintre cele șase spirite ale primului semn ciclic și un comandant Yu-di („suveranul de jad”) și a spus că i-ar plăcea să se nască pe pământ, dar nu știe dacă ea vrea să devină mama lui Femeia a fost de acord Spiritul a pus perla în pântecele ei și s-a trezit După luni i s-a născut un copil în a -a zi a lunii a -a din primul an al erei Han-an a împăratului Shun-di ( d Hr ) Când au început să spele copilul, au văzut de semne magice scrise cu litere necunoscute pe partea stângă și pe dreapta, dar toate semnele au dispărut imediat, iar mama a văzut într-un alt vis spiritul dându-i o brățară și o bijuterie, motiv pentru care copilului i s-a dat un nume Huan („brățară”) și al doilea nume Zi-yu („copilul este o piatră prețioasă”) Chiar și în copilărie, a studiat totul clasici confuciani, dar la vârsta de și de ani a încercat fără succes să promoveze examenele de civilă sau grad militar Atunci s-a hotărât să devină pustnic, dar în acel moment a apărut un dragon pe cer și a aruncat perlă la picioarele lui V -yu a luat-o și a mâncat-o Dragonul a început să danseze în fața lui Apoi V -yu a apucat dragonul, l-a răsucit și și-a înfășurat coada în jurul mâinii lui Imediat fata lui V -yu s-a încărunțit, părul roșu, corpul este albastru, întregul său aspect este minunat După aceea, zeul muntelui Tai-shan l-a numit drept al lui asistent, iar Yu-di proclamat drept capul tuturor celorlalte spirite de pe Muntele Taishan I-a dat brățară, floare prețioasă și intrare gratuită în rai cu petiții la ocazii speciale și întoarce-te pe pământ El a fost înfățișat cu o brățară prețioasă în mâna stângă și un buzdugan de fier înăuntru chiar în templele zeității muntelui Taishan, imagini cu doi slujitori și un cal au fost plasate în apropiere În mod deosebit venerat V -yu în orașul său natal, Wenzhou B L Riftin VAYNAMEINEN (Vaipatoipep), Vyaina-meine, Väinämeini, Veinemeinen, în mitologia kareliană-finlandeză erou cultural și demiurg, bătrân înțelept, vrăjitor și șaman În runele karelian-finlandeze, V este principalul erou, locuitor al oceanului mondial primar: în genunchi, ieșind din apă, o pasăre a depus un ou, din pe care V a creat lumea cu vrăji (vezi Art mitologia finno-ugră) V a creat stânci, recife, a săpat gropi de pește etc A luat foc din burta unui pește de foc (somon), făcând prima plasă pentru pescuitul (unele rune spun că acest pește a absorbit prima scânteie de care a lovit V unghia ta sau Väinämöinen Pictură de R V Ekman Ateneum, Helsinki ajutor de silex și tinder) Faptele culturale ale lui V nu sunt doar o ispravă de muncă, ci și o acțiune magică: pentru a finaliza construcția primei bărci, îi lipseau trei cuvinte magice (uneori un instrument) Îi găsește în viața de apoi - Tuonele, sau trezirea uriașului Vipunen dintr-un somn mort ÎN pătrunde în pântecele lui Vipunen (sau înghite V ), construiește acolo o forjă, forjează un stâlp cu care rănește interiorul unui uriaș, plutește pe o barcă prin „venele” lui și iese din pântece, plin de înțelepciunea lui Vipunen Pătrunzând de viu în Tuo-nela, V înșală paznicii lumii interlope - fiicele Tuoni - și evadează din cealaltă lume, luând forma unui șarpe Barca lui V rămâne blocată în coloana vertebrală a unei știuci uriașe și un erou cultural creează un instrument muzical cu coarde - un kantele - din coloana vertebrală; jocul și cântul lui fiarele și păsările fermecate, stăpâna apei și stăpâna pădurii, ascultați V întoarce oamenii răpiți crescut de stăpâna Nordului (Pohjola) Lou-hi soarele și luna (cf obținerea de bunuri culturale în lumea cealaltă în mitologia germano-scandinavă etc ) V însuși fură o sursă de abundență de la locuitorii din Pohjola - sampo: le adoarme cu ajutorul unui kantele (uneori prin folosirea „ace de somn” sau prin convingere soarele strălucește mai tare) și pornește cu eroii care îl însoțesc (Eukahainen, Ilmarinen sau altele) cu barca Nepăsător Eukahainen îl convinge pe V să cânte, iar cântecul lui o trezește pe stăpâna Nordului Louhi, care începe urmărirea; V ridică o stâncă în calea navei ei și se sparge, dar Louhi îl depășește pe V pe aripi, iar în timpul luptei sampoul se rupe (V primește o parte din epavă) Mai puțin legat de ciclul faptelor culturale ale lui V este mitul deve-somonului Vellamo: V prinde un minunat pește și vrea să-l gătească pentru cină, dar somonul scapă și se dovedește a fi sirena lui Vellamo Ea îi reproșează lui V că este nerezonabil, spunând că a vrut să devină soția lui, și să nu fie mâncată; B fără succes încercând să-l captureze din nou pe Vellamo (poate că mitul lui Vellamo se întoarce la miturile totemice despre căsătorie erou pe stăpâna animalelor) Bătrânul înțelept V este pus în contrast în mitologia kareliană-finlandeză cu tânărul încrezător în sine Eukahainen: într-o competiție cu el, V își conduce adversarul într-o mlaștină și o primește pe sora lui drept răscumpărare Eukahainen V acționează și ca rival al unui alt erou cultural - fierarul Ilmarinen - în vremea curtarii lor la Pohjola: V ia mireasa lui Ilmarinen dupa procesele de casatorie Plecarea misterioasă a lui V din țara sa este caracteristică și faptelor eroilor culturali: bătrânul este furios nașterea unui tânăr erou numit rege (Pohjola sau Metzola), dar forțat să cedeze tânăr succesor El pleacă cu barca lui E M Meletinsky GABIA (OaYe), Gabie, în mitologia lituaniană, zeitatea focului I s-a cerut să crească flacără, împrăștie scântei Focul vetrei era numit și cu același nume (lit &аЪііа), venerat sacru și adesea personificat - Sfântul G imaginea mitologizată a focului în mitologia prusacă) Sfântul G este chemat să stea cu oamenii Uneori, acest nume denotă un foc botezat sau o lumânare de ceară turnată cu mâinile, și chiar altar, sanctuar „Urmează-l pe G” înseamnă „a muri”; cf simbolism comun: stingerea unei lumânări - moartea Ipostaza masculină a acestei zeități este mai puțin comună - Gabis (lituaniană §аbіz, §аюз) O alta o variantă a numelui este Gabeta (lit ^abeia) Aceeași rădăcină se găsește și în numele zeiței lituaniene a vetrei Mater-gabia, cf Pelengabiya, Polengabiya (Polengabiya de J Lasitsky, secolul al XVI-lea), zeitate lituaniană vatră (din peіepаі, „cenuşă, cenuşă”) B I , V T GABRIEL HRESHTAK, în mitologia armeană, personaj identificat (după adoptarea de către armeni Creștinismul, secolul al IV-lea) cu arhanghelul Gabriel, care a preluat funcțiile spiritului morții Groh și zeul tunetului și fulgerul lui Vahagn În tradiția și credințele populare, există încă trei nume pentru spiritul morții (G X , Groh, Hogear) G X - înflăcărat, formidabil și neînfricat, înarmat cu o sabie de foc (fulger - strălucirea sabiei lui) Trăiește în cer sub autoritatea lui Dumnezeu; unul dintre picioarele lui este în cer, celălalt pe pământ Cum oamenii rezistă îngerului morții G X Într-un mit, eroul Aslan Aga intră într-o luptă cu G X , pentru a obține nemurirea pentru oameni, dar este învins Ca zeul tunetului și al fulgerului G X , unul sau împreună cu alți îngeri, luptă împotriva vishaps-urilor G X acționează și ca intermediar între Dumnezeu și oameni În epicul „Sasna Tsrer” G X coboară din cer şi separă lupta între un tată și un fiu (David și Mher) S B A GABYAUYA, Gabyauis (lituaniană: Oa^agda, Oa^^ashchiz), în mitologia lituaniană, zeitatea bogăției, mai des - feminin limba germana istoricul T Schultz (secolul al XVII-lea) menţionează numele G ca desemnare pentru zeul hambarelor, hambare O alta istoric german al secolului al XVII-lea - M Pre-torius clarifică funcţiile lui G : zeitatea fericirii, cerealele şi spațiile în care se depozitează pâinea (hambar, hambar, ladă etc ) Praetorius îl descrie în detaliu pe eponimul o sărbătoare dedicată lui G : are loc după treierat, când se prepară berea, carnea, ritual pâine, se aprinde un foc, se aduc bani, se întorc la G cu recunoștință și cu o cerere de binecuvântare familie, copii, vite, casă, pâine Sub același nume, apare un spirit rău, kaukas, diavol (în blesteme ca: „Pentru tine G !”) În izvoarele primei jumătate a secolului al XVII-lea există numele Yagaubis (^a^aubіz), care este evident rezultatul unei rearanjamente a unor părți ale numelui Gabyauis: această zeitate este comparată cu Vulcan, zeul focului, focul sfânt, care poate fi explicat prin influența cuvântului sa’tsa, „foc” (vezi Gabia) B I , V T GABRIEL (evr ^аъгіеІ, „puterea lui Dumnezeu” sau „omul lui Dumnezeu”), în iudaică, Buna Vestire a Mariei Pictură de Simone Martini Florența, galeria Uffizi Mitologiile creștine, precum și musulmane (vezi Jibril), unul dintre îngerii mai bătrâni (în creștinism – arhanghel) Dacă fiecare înger este un „mesager” (după sensul literal al cuvântului grecesc), atunci G - un mesager prin excelență, scopul său este să dezvăluie sensul viziunilor profetice și cursul evenimentelor, mai ales în legătură cu venirea lui Mesia Așa că apare în episoadele din Vechiul Testament ale viziunilor lui Daniel (Dan , - ; , - ), unde este chemat să „învețe pricepere” profetului În textele Noului Testament G , apărând în templul de la altarul lui Zaharia, prezice nașterea lui Ioan Botezătorul și slujirea lui ca „înaintași” ai lui Isus Hristos (Luca : - ); Arătându-se Fecioarei Maria, el prezice nașterea lui Hristos și a lui demnitatea mesianică și poruncește să-i dea numele „Iisus” ( , - , vezi Buna Vestire) În unele Textele ebraice ale lui G sunt, de asemenea, creditate cu o putere specială asupra elementelor - sau asupra focului (rabinic Tratat „Pesachim” a, în continuare; în acest sens, se indică faptul că l-a salvat pe Avraam din peştera de foc şi trei tineri), sau peste apă și coacerea fructelor (tratat talmudic „Sanhedrin” b) ÎN în apocrifa „Cartea lui Enoh” G este plasat peste paradis și supranaturalul care îl păzește creaturi În tradiția creștină, care se reflectă în arta vest-europeană, se asociază G predominant cu vestirea (el este înfățișat chiar și în afara scenei vestirii cu un crin alb înăuntru mâinile - un simbol al purității Fecioarei Maria) Epopeea cavalerească folosește serviciul lui G ca mesager în în contextul ideii unei puteri teocratice: în Cântecul lui Roland, G îl anunță pe Carol cel Mare evenimente, îi trimite vise profetice și îi amintește de datoria lui de a-i proteja neobosit pe creștini la nivel mondial S S Averintsev GAD, Gadde (§ , § ’), în mitologia semitică occidentală, zeul fericirii și al norocului Numele lui G este reconstruit din Toponimia și onomastica canaanită, care găsește paralele în aramaica și punica de mai târziu nume teoforice și este menționat direct în textul biblic (Is , ), unde evreii sunt supuși reproș pentru participarea la un cult păgân G A fost venerat pe scară largă în Siria în timpul erei elenistice ca local Dumnezeu este patronul unui număr de orașe, izvoare, râuri Posibil personificată o planetă „fericită” Jupiter Identificat cu grecescul Tycha I Sh GAD (Evr § , din § , „a tăia”, „a da”, „a atribui o cotă”?), ) în tradiția Vechiului Testament: fiul lui Iacov de la Zelfa, slujnica lui Lisch, strămoșul eponim al unuia dintre cele douăsprezece triburi ale Israelului (cf Doisprezece fii ai lui Iacov), distinși prin militantism; profeția aparține acestui trib Iacov pe moarte: „Gad, mulţimea îl va împinge, dar el o va împinge pe călcâie” (Gen , ); ) un profet un adept al lui David, „văzătorul împăraților” ( Cronici : ), care i-a dat sfaturi importante (de exemplu, Sam , ), care a anunțat pedeapsa lui Dumnezeu pentru recensământul poporului (puteți alege dintre ani de foamete, luni de continuu înfrângeri militare sau zile de ciumă), care a ordonat construirea unui altar în recunoştinţă pentru sfârşitul ciumei alese de David ( Regi : - ) S A HADES, vezi Hades HIAWATA, Hayonwata, în mitologia irochezilor, legendarul lider și profet, student și aliat Deganavidy Potrivit miturilor, G s-a opus luptei tribale a tribului Onondaga, din cauza căreia el a trebuit să învingă rezistența zeității malefice a canibalului Atotarho După Atotarho a ucis cele șapte fiice ale profetului, G , copleșit de durere, a plecat în exil voluntar În timpul pădurii rătăcitor G a găsit un talisman minunat - wampum și s-a întâlnit cu Deganavida Potrivit unei versiuni, G însuși a fost un canibal, dar, vindecat de Deganavida, a devenit un aliat și predicator al învățăturilor sale După ce l-a liniștit pe Atotarho cu ajutorul unui talisman și a unei puteri magice dătătoare de viață, G și De-ganavida au fondat marea ligă a irochezilor și a stabilit un cod al legilor sale Potrivit unor surse, G este real chip istoric Titlul onorific de G este păstrat în lista rituală a de lideri ai Ligii Irochezilor triburi Miturile despre G au stat la baza poeziei lui G Longfellow „The Song of Gaia-Wat” A V GAYOMART, Gaia Martan (Avest , „muritor viu”), în mitologia iraniană, strămoșul omenirea, primul muritor, uneori primul om neprihănit, căruia i-au spus cuvintele lui Ahura- Mazda; G a înlocuit în „Tânărul Avesta” un alt prim strămoș iranian al omenirii, Yima G imagine datează din epoca comunității indo-iraniene: o figură asemănătoare lui în mitologia vedă este Martan-da Adăugarea finală a imaginii lui G a avut loc relativ târziu, așa cum se poate vedea din Farvardin Yasht (XIII ), unde, în cadrul unei singure narațiuni, cei trei strămoși ai omenirii sunt combinați mecanic: G , a mitologizat complet pe Zarathushtra și Yima G a fost prima victimă a lui Angro Mainyu, care a creat astfel moartea în lume strămoșii lui G și, de aceea întreaga omenire era cerul și pământul; mai târziu, pe vremea lui Pahlavi, erau considerați Or- mazd (pahl nume Ahuramazda) și zeița pământului Spandarmat Spandarmat uneori ("Yasht" XIX ) a fost considerată fiica lui Ahuramazda, așa că uniunea lor ar trebui soțiile a fost percepută ca prototipul ideal al căsătoriei sacre incestuoase în tradiția zoroastriană timpurie Acest motiv al incestului care formează lumea este ferm restaurat Nivelul indo-iranian prin numeroasele sale reflexii în „Rigveda” și „Brahmanas” și cu mare probabilitate în indo-europeană (vezi mitologia indo-europeană), cu implicarea vechiului slav mitologie (vezi Kupala Vezi și Kayu-mars) L A Lelekov GALA (sumerian), Gallu (akkadian), în mitologia sumero-akkadiană, demoni malefici ai lumii interlope ÎN Sumerieni, mituri despre Inanna și Dumuzi, îl urmăresc pe Dumu-zi, pătrund în Inanna, cerând inevitabil îndeplinirea legilor lumii interlope Acestea sunt creaturi cu aspect dezgustător, sunt nemilos, incoruptibili, străini de toate obiceiurile și obiceiurile umane, nu au nevoie de mâncare și băutură V A GALAGON, în mitologia osetă, stăpânul vânturilor, spiritul fertilităţii; de ea depinde succesul vânturii cerealelor pe curent I s-a sacrificat un cocoș roșu sau un berbec și au fost îndeplinite o serie de rituri magice B K GALATEA (GaHatgia), în mitologia greacă: ) o zeitate a mării, o Nereidă, fiica lui Hiereus (Nez Tyeo§ ) Teribilul ciclop sicilian Polifem este îndrăgostit de ea, iar ea, respingându-l, este ea însăși îndrăgostită de Akida- Acis (fiul zeului pădurii Pan) Polifem l-a pândit pe Akis și l-a zdrobit cu o piatră; G o întoarse nefericit iubit într-un frumos râu transparent (Ovib Meѣ XIII - ) În elenistic literatură, intriga dragostei ciobanului Polifem pentru G este prezentată de Teocrit sub forma unei idile ironice (Teocr XI); ) Iubitul lui Pygmalion A T -G Poeții și dramaturgii europeni s-au îndreptat către mitul lui G și Polifem în secolele al XVI-lea și al XVII-lea (tragedia „G ” P Torelli și I Gunduli-cha; eglog „G” I Sannazaro; poezii de L de Gongora „Povestea lui Polifem și G” Și J de Lafontaine „G ”) În același timp, intriga a fost folosită în arta muzicală și dramatică (opere G de S Orlandi; G de L Vittori; Acis și G de M A Charpentier și Acis și G de J B Lully) La - secolele al XIX-lea mitul a fost întruchipat doar în producții de operă (Acis și G de J Hiawatpa și Deganavida înainte de Atotarho Desen de un artist indian Prima jumătate a secolului al XIX-lea Eccles, „Acis și G” G G Stelzel, „G” N Porpory şi alţii) G F Handel deține oratoriul „Acis, G și Polifem” și opera „Acis și G ” Haydn a atras și mitul (opera Acis și G ) Dintre numeroși balete din secolele al XVIII-lea și al XIX-lea pe complotul mitului - „Acis și G” J J Novera, „Acis și G” Sh Didlo european arte plastice secolele - s-a adresat comploturilor: „Acis și G” (Giulio Romano, N Poussin, K Lorrain, J A Watteau, I Tisch-bein etc ) și „triumful lui G” (Rafael, Agostino și Annibale Carracci, N Poussin și DR-) GALES (Naeziz), în mitologia romană, fiul lui Neptun, strămoșul regilor orașului Veii ( erv Verg Aep VIII ) E Sh GALIRROPHII (AHIRROYUD), în mitologia greacă, fiul lui Poseidon și al nimfei Eury-you A fost trimis tatăl să taie măslinul sacru al Atenei, dar securea cu care a început să taie pomul a scăpat din mâinile lui G și l-a ranit de moarte ( s yu Agіziory No db ) Mitul reflectă lupta cultelor lui Poseidon și Athena în Attica (cf imaginea de pe frontonul vestic al templului din Partenon a disputei dintre Atena și Poseidon pentru stăpânirea pământului Aticii) Potrivit unei alte versiuni a mitului, G a încălcat onoarea lui Alcippe (fiica lui Ares și Agravla) și Ares l-au ucis Poseidon s-a adresat Areopagului celor doisprezece zei olimpici, acuzând Ares în uciderea fiului său, dar Areopagul l-a achitat (Aroioios III , ) M B G AMA DRYADS ('Atsabrtzabed), în mitologia greacă, nimfe ale copacilor, care, spre deosebire de driade, se nasc împreună cu copacul și mor cu el (greacă atssh, „împreună”, vad, „stejar”) Tatăl unui Parabia a comis o crimă odioasă, tăind un stejar, pe care G l-a rugat să-l crute Locuința lui G a fost dărâmată, nimfa l-a pedepsit atât pe criminal, cât și pe urmașii acestuia Să mă răscumpăr, nimfei ar fi trebuit să i se ridice un altar şi să i se facă jertfe (Aroii Shusi II - ) Când Erysichthon a poruncit să taie un stejar în crâng Demeter, sângele curge din el, iar ramurile s-au acoperit de paloare Nimfă, trăind într-un stejar, murind, a prezis răzbunare pentru pângăritor, înzestrându-l cu un sentiment de nesătuit foamete (Оѵісі Sheі VIII - ) A T -G GAMSILG, în mitologia ingușilor și cecenilor, un spirit rău sub prefața unei femei tinere sau a unei bătrâne (de obicei cârpe) Trăiește departe de locuința umană - în pădure, în munți Potrivit miturilor, viclenia atrage la voi înșivă eroi; după ce i-a adormit, le suge sângele sau le devorează Uneori, eroii norocoși îl înving pe G În folclorul modern, G este un personaj din basme în care el purtându-se ca un vârcolac A M GHANA (ind antic §apa, „mulțime”, „multiplu”, „set”, „grup”, „comunitate” etc ) In antichitate India prin termenul „G” a desemnat diverse tipuri de asociaţii de tip corporativ: colectiv comunitar ca unitate principală a ordinii sociale, mai târziu - formațiuni statale tip republican (cf și sangha) și cea mai înaltă autoritate (consiliu) în aceste republici; organizare după tipul de G (comunități) au avut o influență puternică asupra structurii monahale budiste (și jainiste) ordine, corporații de artizani etc În mitologia indiană antică, G este un grup închis zeități (comunității) (de obicei zei și semizei inferiori) mar n G zeități (^ana-sІeѵa'baz) au inclus nouă clase de personaje mitologice: adityas, visvas (vishvedevas), va-su, tu sheets, abhasvaras, anilas, maharadjikas, sadhyas, rudras Acești zei inferiori sau semizei au acționat ca asistenți ai lui Shiva și erau conduși de Ganesha (Chapeza înseamnă conducătorul Ghanei - Sapa-iza), conducătorul lor, fiul Shiva și Parvati Ganesha nu este atât stăpânul și conducătorul divinului G , ci mijlocitorul între ea și Shiva Zeitățile care formează G se adună pe Gana-parvata (literal, „muntele G ”), care este habitatul lor Aceste nouă grupuri divine ar fi putut servi drept prototip al celor nouă gan rishis sub arhat (înțeleptul divin) Mahavir V T GANGA (vechiul Ind Sshsha), în mitologia indiană veche, un râu ceresc, fiica regelui munților Himavat și a sora Parvati, turnat pe pământ, personificarea râului indian Gange (în sanscrită, un nume feminin) G este menționat doar de două ori în Rigveda, dar joacă un rol semnificativ în mitologia ulterioară Potrivit Puranelor, G , care curge din degetul lui Vishnu, a locuit la început numai în cer, dar apoi a fost coborât pe pământ la cererea regelui Bhagiratha pentru a iriga cenușa strămoșilor săi - șaizeci mii de fii ai lui Sagara Când G a căzut din cer, Shiva a luat-o pe cap pentru ca ea să nu distrugă pământul cu greutatea lui și cu el MITOLOGIA GANGĂ =i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = În stânga este Gange Piatră BINE Besnagar În dreapta este Gange Piatră c Ellora, Templul Kailasanatha Ea a zburat în șapte râuri Următorul curs al lui G a fost întrerupt pentru o vreme de înțelept Jahnu, care și-a băut apele, dar, încurajat de regele Bhagiratha, le-a eliberat prin ureche Și, în cele din urmă, după ce s-a contopit cu oceanul, G a mers în lumea interlopă - patalu (Matsya-pur ; Ram I - ) ÎN așa cum este reprezentată zeița G stând pe un animal marin fantastic - makara, cu un vas, plină cu apă și cu un lotus în mâini Unul dintre mituri spune că regele Lunar a devenit soțul lui G Dinastia Shantanu, de la care a avut opt fii - întrupări ale lui Vasus copiii de îndată ce ei născut, G a aruncat în apă pentru a-i salva de condiția umană, dar ultimul fiu, plecând Shantanu, l-a lăsat să crească Acest fiu, numit Gangadatta („dăruit de Gange”), a devenit cunoscut sub numele de Bhishma, stră-unchiul și mentorul Pandava și Kaurava (Mbh I - ) ÎN În hinduism, râul Gange este considerat sacru, conform credințelor hinduse, apele sale curăță de păcate, ameliorează bolile și dăruiește fericirea cerească celor care le aleg ca loc de înmormântare Principalele centre ale pelerinajului hindus de-a lungul malurilor râului Gange: Hardwar, Allahabad, Varanasi, Sagar etc P A Grintser MITOLOGIA GANDĂ Panteonul politeist al Ganda, poporul vorbitor de bantu din Uganda (fondat în Mezhozerie aproximativ în secolele XI-XII statul Buganda) - include un număr mare de zeități - balubare (fiecare are propriul cult, templu, preoți): Mukasa, Kibuka, Kaumpuli, zeu Dungu, zeitatea cutremurelor Mu sisi, zeitatea pământului Kitaka, zeul cerului Gulu și zeul morții Valumbe (vezi în articolul Kintu), Vanga și alții „Tatăl zeilor” Catonda, care a creat zeii, oamenii și întreaga lume, un loc minor în panteon (comparați cu Olorun, cu Iman) Există, de asemenea, multe locale zeități – zei sau spirite râuri, lacuri, dealuri (vezi, de exemplu, Wamala), zeități și spirite forestiere (Ntamazo, Nabam-be, Mubiri, Kasunsuli) Adesea au aspectul unor animale - un leu, un piton (vezi, de exemplu, Selvanga), etc Potrivit miturilor, aproape toate zeitățile au fost înainte umane; zeii acționează ca patroni ai regelui, ai statului "Istoric" orientarea mitologiei se manifestă în legende dinastice și tradiții ale Gandei (apar zeități în rolul de strămoși ai regilor, uneori regii sunt numiți cu nume de zei etc ; deci, Kintu este un rege zeificat și erou cultural) E K GANDHARVAS (Old Ind JapsPiagva, singular), în mitologia indiană veche, un grup de semizei În Rig Veda de obicei este menționat un singur G (cf cu străvechiul demon de apă iranian Gandarva) - gardianul soma, identificat uneori cu soma (IX , ), soțul „femei apelor”, sau apsaras (X , - ); din G și Apsaras (vezi Apsaras) se nasc primii strămoși ai oamenilor - gemenii Yama și Yami (X , ) în același „Rigvede” G , care locuiește în cerul de sus, este asociat cu soarele și lumina soarelui (IX , ; , - ) În cele din urmă, într-un număr de cazuri G apare în Rig Veda ca un demon ostil lui Indra (VIII ; , ) ÎN „Atharvaveda”, unde numărul lui G crește la câteva mii, sunt spirite dăunătoare ale aerului, pădurilor și apelor; în Shatapatha Brahmana G răpesc soma de la zei, dar sunt forțați să o returneze, sedusi de zeiță Vach (III , , - ) În mitologia post-vedică, funcțiile lui G se schimbă parțial Relația lor originală cu lumina soarelui se păstrează doar în epitetul: „strălucire ca soarele” Ca și alți semizei, ei poate fi ostil oamenilor; cuiva care vede în aer „orașul lui G” (un fel de voal- morgan, miraj), amenință cu nenorocirea sau cu moartea Cu toate acestea, fiind soți sau iubiți dansatorii cerești - apsaras, G în epopee și Puranas sunt desenați în primul rând ca cântăreți și muzicieni (arta muzicii este numită „arta Gandharvelor”) care îi încântă pe zei cu festivități și sărbători Originea lui G este interpretată diferit: conform lui Vishnu Purana, ei a apărut din trupul lui Brahma când a cântat odată; „Harivansha” îi numește tatăl nepotului lui Brahma - Kashyapa și mamele lor sunt fiicele lui Daksha Puranele și epopeele menționează mulți G regi, printre care cele mai semnificative sunt Chitraratha, Surya-varchas, divinul rishi Narada, Vishvavasu În domnie acesta din urmă, conform legendei puranice, a apărut o ceartă între șerpii G și Naga: mai întâi, G a pătruns în regatul subteran al Nagailor și i-au jefuit de comorile lor, apoi Naga, cu ajutorul lui Vishnu, au reușit să-l conducă pe G și să-ți recuperezi averea Unii cercetători îl aduc pe G după nume și parțial după funcție cu centauri greci P A Grintser GANESHA (vechiul Ind S-apeza), sau Ganapa-ti (Sgaparail), în mitologia hindusă „stăpânul Ghanei”, zeitățile inferioare care formau suita lui Shiva În literatura vedica, G ca independent zeitatea nu apare, iar titlul „Ganapati” i-a aparținut lui Shiva însuși sau Rudra (Tait -samkh IV , ; Maitr -samkh III , ) În epopee și Puranas, G este fiul lui Shiva și Par-vati El este înfățișat cu un om trunchi roșu sau galben, burtă mare sferică, patru brațe și elefantină cap, din gura căruia iese doar un colț Detalii despre apariția lui G sunt explicate în mai multe mituri detaliate în Brahmavaivarta Purana și Ganesha Purana Una dintre acestea miturile spune că au uitat să-l invite pe zeul Shani la sărbătorirea nașterii lui G (personificare planeta Saturn) Din răzbunare, el a incinerat capul copilului cu o privire, iar Brahma a sfătuit-o pe Parvati dă-i capul primei creaturi pe care o întâlnește; o astfel de creatură era un elefant De la un alt mit, Shiva însuși, înfuriat, a tăiat capul fiului său când nu l-a lăsat să intre în camerele lui Parvati; Ganesha Statuie secolele XIV-XV Hampi, India = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | =І С GARONMAN apoi, însă, pentru a-și consola soția, i-a pus capul lui G , care se afla în apropiere elefant Unul dintre colții săi G , conform legendei, a pierdut într-un duel cu Parashurama: Pa-rashurama a venit să-l viziteze pe Shiva, dar Shiva dormea, iar G a refuzat să-l lase să intre; apoi Parasurama a aruncat-o pe a lui un topor și i-a tăiat colțul drept O altă legendă spune că G însuși și-a rupt colțul, luptându-se cu uriașul Gadzhamuk-khoy și l-a aruncat asupra adversarului său; coltul avea puteri magice si l-a transformat pe Gajamukha într-un șobolan, care a devenit muntele (vahana) lui G Deși G conduce alaiul Shiva, funcția sa principală în mitologia hindusă nu este legată de acest rol, ci de faptul că el este considerat zeul înțelepciunii și înlăturatorul obstacolelor (numele indicative ale soțiilor lui G : Buddhi - „rațiune”, Siddhi - „succes” și Riddhi - „prosperitate”) Hindușii îl cheamă pe G să ajute, întreprinzând orice orice chestiune importantă, în special, cu un apel la G , de regulă, sanscrită eseuri G este unul dintre cei mai populari zei indieni; imaginile și templele lui răspândită în India, mai ales în sud P A Grintser GANYMED (Gaѵsht|OG|d), în mitologia greacă, fiul regelui troian Tros și al nimfei Kalliroi (Nosh II XX ) Datorită frumuseții sale extraordinare, G , când a păscut turmele tatălui său pe versanții Idei, a fost răpit de Zeus, care s-a transformat în vultur (sau a trimis un vultur) și dus în Olimp; acolo a jucat îndatoririle de paharnic, vărsând nectar zeilor la sărbători (Aroііоsi III , ) Căci G Zeus i-a dat-o tatălui său cai magnifici (Nosh II V ) sau o viță de vie de aur făcută de Hefaistos Potrivit unuia dintre versiuni ale mitului (Pz -Egaіyuzііі ), G a fost înălțat la cer sub forma constelației zodiacale Vărsător Mit despre G conţine o serie de straturi: cel mai vechi - vârcolacul lui Zeus (mai târziu - vulturul ca atributul lui Zeus); motivul mitologiilor orientale (dragoste pentru un tânăr frumos), care a pătruns în Grecia, nu înainte de secolul al VI-lea î Hr e , motiv tardiv - metamorfoza G A T -G G este unul dintre cele mai populare personaje din artele plastice antice In mod deosebit complotul „răpirea lui Ganymede” a fost larg răspândit (Zeus însuși a fost portretizat ca răpitor, mai târziu - vultur) Mitul a fost întruchipat în plastic („Ganymede” de Leohar, figurine de teracotă și altele lucrări de arte plastice mici, reliefuri de sarcofage etc ) și picturi în vază În vizualul european În artă, mitul este întruchipat în multe lucrări, inclusiv în relieful de bronz al lui Filaret pe usa Catedralei Sf Petru la Roma, desen de Michelangelo, fresce de B Peruzzi și G Pordenone, pictură Correggio, două sculpturi de B Cellini, fresce de J Tintoretto și Annibale Carracci, picturi de P P Rubens și Rembrandt GAO-YAO (chineză, lit „cadru de lemn pentru o tobă”), un asistent în mitologia chineză veche conducătorul înțelept Shu-n (conform unei alte versiuni - Yao), care a domnit Ganymede hrănind vulturul Zeus Sculptură de B Thorvaldsen Copenhaga, Muzeul Thorvaldsen Zeus și Ganimede Fragment din pictura kylix-ului cu cifre roșii „de către artistul de la Penthesilea” BINE î Hr e Ferrara, Muzeul de Arheologie proces echitabil Înfățișat cu un cioc de pasăre și o față verde Dacă G -I se îndoia de cineva vinovat, i-a ordonat asistentului său, berbecul cu un singur coarne Sezhai, să se lovească de cap I-a dat pe vinovați dar nu s-a atins de nevinovat Potrivit unei alte versiuni, G -I a ajutat o fiară cu părul verde, asemănătoare unui urs Se poate presupune că în sursele care sunt destul de întârziate în ceea ce privește timpul în care au fost compilate, avem de-a face cu „bifurcare” a apariției lui G -I , care, poate, în vremurile arhaice era reprezentată în zoomorf ca o fiară verde (de aici și chipul verde) cu un corn G -I creditat cu stabilirea unui sistem pedepsele şi crearea primei închisori B R GARBA-NAKPO (sh^ar-ba-pa^-ro, „fierarul negru”), în mitologia populară tibetană, conform al tradiției tibetane centrale, zeitatea este patronul fierarului, patronul fierarilor tibetani Există o legendă despre un fierar care a devenit mediumul acestei zeități Intrând în transă, fierarul a falsificat o sabie care își protejează proprietarul de moarte și învinge nenumărate hoarde de inamici în luptă De Potrivit legendei, această sabie este încă păstrată într-una dintre mănăstirile din sudul Tibetului În mitologia lui Bon (una dintre religiile tibetane), există o zeitate „Fierarul Bal” ( ba -gui-tgag-ba), face parte din categoria zeităților Bal, conform legendei, trăiește într-o peșteră de pe Muntele Bal În mitologia budismului tibetan G -n a fost inclus în categoria paznicilor religiei și a intrat în suita zeități Dorzheshug-dan Există, de asemenea, un „Time Smith, Namtsa Dragon” care a coborât din cer la oameni; Se credea că printre urmașii săi se afla și demnitarul Gar, înțeleptul ministru al regelui Srontszangambo (secolul al VII-lea); V folclor, Gar o aduce regelui pe prințesa chineză Wenchen, după ce a îndeplinit cinci sarcini în avans, care erau dincolo de puterea altor pretendenţi E D Ogneva GARM (vechiul Sagtg islandez), în mitologia scandinavă, un câine demonic, un monstru htonic, un „dublu” Fenrir, legat de peștera Gnipahellir Înainte de sfârșitul lumii (vezi Ragnarok) se va elibera; în ultima bătălie, G și zeul Tyr se vor ucide reciproc MÂNCA HARMONY (Artsovia), în mitologia greacă, fiica lui Ares și a Afroditei, soția lui Kad-ma zei care a participat la nunta lui G , i-a dăruit un peplos și un colier făcut de Hephaestus Acest colier a devenit o sursă de nenorocire pentru cei care o dețineau atunci; a fost cauza morții lui Amphiaraus, Alcmaeon și etc Mitul despre colierul lui G se referă la mituri bazate pe un motiv de basm despre o vrajă întinsă pe comoară obținută prin război sau prin mijloace necinstite M B GARONMANA (Avest , „locul cântării”), în mitologia iraniană, sălașul zeilor pe munții Harati Aici sursa puternică a Ardvi bate continuu și apele puternice care curg dinspre ver- Răpirea lui Ganimede Pictură de Correggio Viena, Kunsthistorisches Museum Harpii Fragment dintr-un tablou al unei vaze proto-mansardă Prima jumătate a secolului al VII-lea î Hr e Berlin, Muzeele de Stat Khukarya obosește până la picior, unde uriașul lac (mare) Vorukash clocotește și clocotește Aici la sursa lui Ardvi creste arborele vietii Haoma I B HARPALIK ('ArlaKhnkgі), în mitologia greacă: ) faimosul războinic trac, fiica regelui trib Și-a pierdut mama devreme și a fost crescută de tatăl ei Harpalik, care a învățat-o călărie și comandă strălucită a armelor G a devenit faimoasă pentru viteza ei de alergare Împreună cu tatăl ei, a participat la bătălii iar în timpul unuia dintre ele i-a salvat viața Când supușii săi l-au expulzat pe Garpali pentru cruzime, el s-a refugiat în pădure și a început să se angajeze în jaf G a împărtășit soarta tatălui ei și după moartea lui a fost prins păstori într-o plasă și uciși (Ver§ Aep I ) După moartea lui G , au început certuri sângeroase între ucigașii ei iar, pentru a ispăşi umbra defunctei, s-a instituit un cult şi o sărbătoare în cinstea ei Mitul lui G reflectă supraviețuirile matriarhatul (precum miturile despre amazone) printre triburile dunărene; ) fiica regelui arcadian Clymenes și Parthenia, era într-o relație incestuoasă cu tatăl ei Ea a fost transformată într-o pasăre de noapte ca pedeapsă (khalkis) Conform altor versiuni, ea s-a sinucis sau a fost ucisă de Klymen (Parguiep ; Hyg Hab ) M B HARPIES (Arlshaі), în mitologia greacă, fiica zeității mării Taumant și a oceanidei Electra (Nez Tieo§ ) G - Bătălia lui Enea cu harpiile Pictură de F Perrier, zeităţi arhaice preolimpice Numărul lor fluctuează aproximativ de la doi la cinci; descrise ca creaturi mixantropice sălbatice înaripate - jumătate femeie, jumătate pasăre privire dezgustătoare Numele lor (Aella, Aellope, Podarga, Okipeta, Kelaino) indică o legătură cu elemente și întuneric („Vârtej”, „Vârtej”, „Cu picior iute”, „Rapid”, „Sumbros”) În mit ei sunt reprezentați de răpitori rău intenționați de copii și suflete umane (greacă 'arla^so, "fur"), intrând și ieșind la fel de brusc ca vântul Apropierea lui G de vânturi se reflectă în faptul că din G Podarga și Zephyr s-au născut caii divini ai lui Ahile (Nosh II XVI - ) Există o poveste despre cum G l-a chinuit pe regele Phineus, care a fost blestemat pentru involuntar crimă și, furându-i mâncarea, l-a condamnat la foame G au fost însă expulzați de rude Phineus, fiii lui Boreas - argonauții Zet și Calais; mesagerul lui Zeus i-a împiedicat pe eroi să-l omoare pe G Irida (Aroi Kiios II - ) G a fost de obicei plasat pe Insulele Strofada din Marea Egee, mai târziu - împreună cu alți monștri în AI-de (Ver ^ Aep VI ) A T -G HARPOCRATE (Arlokhratzd), vezi turma Gorpa GARUDA, ) în mitologia indiană veche (vechea indiană Oagisia, „devoratoare”) regele păsărilor, un munte (vahana) Vishnu G nu este menționat în Vede, dar în literatura vedă târzie este identificat cu el Tarkshya, calul sau pasărea zeului soarelui (Tarkshya este unul dintre epitetele lui G ) și reminiscențele solare Natura lui G este păstrată în miturile epice și puranice asociate cu aceasta G - fiul înțeleptului Kashyapa și Vinata, fiica lui Daksha Când s-a născut G , zeii, orbiți de strălucirea emanată din trupul său, au luat l-a pentru Agni și l-a glorificat ca personificare a soarelui (Mbh I ) motiv mitologic persistent, legat de G , - vrăjmășia lui constantă cu șerpii (vezi Dansul harpiei Pictură de Julia Bell Garu da Piatră secolul al XIII-lea Belur Karnataka Nagas), „devoratorul” al căruia este (o reproducere simbolică a luptei eroului solar cu adversarul său htonic) Acest motiv, în special, stă la baza legendei răpirii de către Garuda amrita (care datează din mitul vedic al răpirii somei de către vulturul lui Indra; vezi RV IV , ) Pe parcursul Răpirea lui G îl întâlnește pe Vishnu pe cer Vishnu îi oferă lui G un cadou, iar G cere să fie superior lui Vishnu Apoi Vishnu plasează imaginea lui G pe steagul său, dar în schimb îi cere lui G să fie montura lui (Mbh I , - ) G este descris ca o creatură cu un corp uman și un cap de vultur, aripi, ghearele și ciocul Pentru prima dată, imaginile lui G apar pe Monede indiene din secolele IV-V Pe viitor, acestea devin un accesoriu necesar pentru orice templu vishnuit De la soția sa Unnati (sau Vinayani) G are doi fii - Sampati și Jatayus, cu toate acestea, conform altor versiuni, ei sunt copiii fratelui G , soarele carului Aruna P A Grintser ) În interpretarea mitologică budistă, G sunt păsări uriașe, dușmanii eterni ai naga Mișcați-le aripile creează o furtună Nu au reușit să lupte cu Naga până când ascetul Karambiya nu i-a învățat mantra secretă (rugăciune) „alambayana”, iar după aceea naga nu se mai putea ascunde de G Se crede că uneori G poate lua formă umană și într-una din nașterile sale trecute a fost Shakyamuni regele lor L M ) În mitologia lamaistă, G este un personaj minor: în misterul tsamului (în Tibet și Mongolia) apare în cercul sacrificiului alături de gazdele locale – spiritele muntilor G ca câștigător al șerpilor (în Iconografia budistă este înfățișată cu un șarpe în cioc) are unele trăsături demonice ÎN Versiunea mongolă a legendei despre Rama G , numit „devoratorul de dragoni (lu) și proprietarii pământului (sabdakov)”, blochează calea demonilor care au răpit-o pe Sita Intrat în mitologia popoarelor mongole ca rege al păsărilor, el acționează în ea ca unul dintre uriași, conducători Există o poveste mongolă în care zeitatea Ochirvani (Vajrapani) se reîncarnează în G pentru a lupta cu elanul ) Un personaj popular în folclorul popoarelor din Asia Centrală și Siberia de Sud (Khan Garudi, Mong Khangarid, Buryats Herdig, Kalm pard, alt Kerede, Tuv He-reti, Yakut Hard ai) Printre cei „dificili instrucțiunile „pe care le primește eroul de basm, includ o călătorie la G , care locuiește într-un loc nemaiauzit ţinuturi îndepărtate G este în conflict constant cu șarpele care își mănâncă puii (uneori apar antropomorfe: sub forma unor fete frumoase) Șarpe uriaș (ex Avraga Mogoi) părăsește oceanul în absența lui G și îi atacă cuibul Eroul ucide șarpele, iar recunoscător G devine asistentul său miraculos (cf povești similare legate de pasărea caracus sau simurgh printre popoarele turcice) S Yu Neklyudov G ATU M DUG, Ngatumdug (sumerian), zeiță patronă în mitologia sumeriană orașul Lagash În textele regelui Gudea (sec î Hr ), G este „mama lui Lagash” și „mama lui Gudea” (el, se pare, a fost considerat născut dintr-o căsătorie sacră, în care rolul lui G era îndeplinit de o preoteasă) În textul „Plângere pentru distrugerea lui Ur” G este numită „cea mai bătrână [femeie] din Lagash” Epitetul ei este „vacă sacră” V A GAUTAMA (Ind antic S-aigata), Gotama (Pali Ooiata), în mitologia indiană veche, unul dintre cele șapte mari rishis G a blestemat-o pe Indra, care și-a sedus soția Ahalya În budism, G este numele lui Buddha Shakyamuni, dat lui, probabil de strămoșul său mitic, Rishi G P G Nut, Shu și Geb GATSI ȘI GAIMI, în mitologia georgiană, zeități venerate înainte de răspândirea creștinismului Informațiile despre G și G au fost păstrate doar în anale Conform acestor informații, idolul de aur al lui Gatsi și idolul de argint al lui Gaimi (sau Ga) stătea lângă idolii lui Armazi și alte zeități ale vechii georgieni panteonul păgân și după adoptarea creștinismului au fost distruse În textele analistice ale lui G și G sunt numiți „martori ai celor mai adânci” K GAYATRI (ind antic ishua'bgi, lit , „cântec”, din §& - „cântă”), în mitologia indiană veche, soția lui Brahma și mama celor patru Vede, precum și cei născuți de două ori (sau trei caste superioare); uneori G este prezentat sub forma păsări Potrivit tradiţiei, G este suflarea vitală G personifică și metrul vedic (trei versuri de opt silabe), un pasaj sacru din imnul Rigvedei, pe care un brahman trebuie să-l cântați în timpul rugăciunilor de dimineață și de seară V T GBADE, în mitologia dahomeană, fiul cel mic al lui Hevioso, favoritul său; el este obraznic și puternic Potrivit miturilor, G , căruia mama sa i-a lăsat moștenire mânie, este ușor entuziasmat și caută să distrugă totul El trimite zigzaguri de fulgere, glasul lui este tunet; deschid ouăle șopârlelor, pitoanelor și crocodili Peste tot îl urmează mama lui, după tunet se aude glasul ei de reproș: „Nu ucide, calma" G vine pe pământ să pedepsească oamenii care fac răul Când norii se adună în depărtare și se aud bubuituri îndepărtate de tunet, asta înseamnă că G vizitează alte țări Potrivit unora mituri, G de la tatăl său a primit un curcubeu-gu-sarpe Aido-Khvedo, care îl duce la pământ E K GVELISPERI („asemănător cu șarpele”), în mitologia georgiană, un asistent al unei zeități, acționând sub forma un șarpe sau un dragon așezat pe un lanț G învinge dușmanii zeității și îi ajută pe adepții săi servitori în nenorocire În același timp, fiind eliberat din lanț, G este pedepsit de admiratori recalcitrați zeități A Ch GEB (§b), în mitologia egipteană, zeul pământului zeitate chtonică Fiul lui Shu și Tefnut, unul dintre Eneada Heliopolitană a Zeilor De obicei descris ca un om cu coroana Egiptului de Jos sau Egiptul de Sus pe cap Conform mitului, G s-a certat cu sora și soția sa Nut (raiul) pentru că că ea și-a mâncat zilnic copiii - corpuri cerești și apoi i-a născut din nou, și pe Shu a despărțit soții L-a lăsat pe G în poziție orizontală în partea de jos și l-a ridicat pe Nut în sus (ÎN Perechea egipteană „cer-pământ” personificarea sexuală este opusul celei obișnuite: cerul - o femeie, pământul - om ) Copiii lui G au fost și Osiris, Seth, Isis, Nephthys Sufletul (ba) lui G părea a fi Khnum Se credea că G este un zeu bun; îi protejează pe cei vii și pe cei morți de șerpii care trăiesc pe pământ, totul crește pe el plante necesare oamenilor, din el iese apa (Nilul) G a fost asociat cu tărâmul morților În mitul lui disputa dintre Horus și Set cu privire la dreptul la tronul lui Osiris G conduce judecătorii În capitolul al Cărții morților, G ia parte la procesul lui Osiris asupra morților Titlul lui G este „prinț al prinților” („repati”), era considerat el domnitorul Egiptului Moștenitorul lui G a fost Osiris, de la care tronul a trecut lui Horus, iar succesorii și Faraonii erau considerați servitori ai lui Horus Astfel, puterea faraonului a fost considerată urcând la G Numele lui G a fost scris cu hieroglifa pentru rață (gb), deși nu era pasărea lui sacră Într-un text, fiica lui G Isis este numită „oul unei rațe” R I Rubinshtein HEBA, Hebea (Н | г |), în mitologia greacă, zeița tinereții, fiica lui Zeus și a Herei, sora Ares şi Ilithyia (Nez Tyeo§ - ) Pe Olimp în palatul lui Zeus la sărbătorile zeilor, G face spectacol îndatoririle de majordom (care mai târziu a trecut la Ganimede) După îndumnezeirea lui Hercule G i-a fost dat ca soție ca răsplată pentru isprăvile sale și ca semn al împăcării dintre erou și Hera, care a urmărit întreaga lui viaţă (Nosh Oi XI - ) În mitologia romană G corespunde lui Juventus A T -G El să fie Sculptură de A Canova Leningrad, Schitul El să fie Statuia lui B Thorvaldsen Marmură Copenhaga, Muzeul Thorvaldsen Nunta lui G și Hercule este un motiv popular în poezia antică (Sappho, Pindar, Ovidiu) și arte plastice (reliefuri, picturi în vază); imagini păstrate ale lui G la sărbătoare zei și cu vulturul lui Zeus (gemuri) În arta europeană, sculptorii A Canova, B Thorvaldsen şi alţii În a doua jumătate a secolului al XVIII-lea mitul a fost folosit în scopuri complementare: imagine clienți în imaginea zeiței tinereții („G ” O Pazhu, tablouri de J Reynolds) În drama muzicală În artă, mitul a servit drept intriga unui număr de opere (vezi Art Hercule) GEVION (Old Norse S-eGshp, literalmente, „dând”), în mitologia scandinavă, una dintre zeițe, soția lui Skjold fiul lui Odin G , o tânără fecioară, este servită de cei care mor Gevion Grup sculptural (fântână) A Bungor într-un parc din Copenhaga dracului fetelor În „Tânărul Edda” și „Saga Ynglingilor” se spune că regele suedez Gulvi s-a oferit să o răsplătească pe G pentru discursurile ei distractive cu o asemenea suprafață de pământ încât ar fi târât patru tauri Iar G a arat cu un plug, în care cei patru fii ai ei uriași erau înhămați sub masca taurilor, o suprafață imensă de pământ, pe care ea a numit-o „Zelanda” (mitul originii zonei) MÂNCA GEDEON, Ghedeon (evr ^іbe'on, „tăietor”, „distrugător”), Jerovaal (evr Baal”), în legendele Vechiului Testament, un erou-războinic epic, „un om puternic”, unul dintre „judecătorii lui Israel” (liderii uniunii tribale din Israel în epoca premergătoare instaurării monarhiei statalitate) Potrivit relatării biblice, după moartea Deborei, israeliții s-au întors la obiceiurile păgâne, pentru care Domnul i-a pedepsit, timp de șapte ani „trădând în mâini” pe madianiți, amaleciți și alți prădători nomazi care au luat recolta în raiduri anuale (Judec , - ) Când măsura suferinţei poporul s-a umplut, Domnul trimite un înger la G , care în vremea aceea treiera grâul într-o viță de vie teasc, ascunzându-se de madianiți ( : ) După ce a auzit porunca de a „salva Israelul din mâna madianiților”, G răspunde: „Doamne! cum voi salva pe Israel? Iată, seminția mea este cea mai săracă din seminția lui Manase și eu sunt în el casa tatălui meu, cel mai mic” ( , - ) Dar promisiunea victoriei este confirmată de un semn: mâncare, pregătit de G pentru a trata oaspetele ceresc, mistuie focul care a ieșit din capătul toiagului îngerului și îngerul însuși dispare Conform ideilor arhaice, G așteaptă moartea pentru sine, pentru că a văzut ființă supranaturală, dar Domnul îl mângâie Inspirat de Iahve, G distruge altarul Baal și pomul sacru la care s-a închinat tatăl său ridică un altar Domnului în locul lor și oferă sacrificiu pe ea Vecinii sunt gata să-l omoare, dar tatăl sugerează ca însuși Baal să-l „certe” sau să-l „da în judecată” pe G (acest episod i-a motivat al doilea nume, , ) Când vin madianiții cu aliați un alt raid, G suflă un shofar (țeavă de corn de berbec), dând un semn de război sfânt, iar pe strigătul se îndreaptă nu numai către familia sa și către întregul „tribul” lui Manase, căruia îi aparține el însuși, ci și „triburile” lui Asir, Zabulon și Neftali - de miliție La cererea lui G , i s-au dat încă două semne: la început „pe tot pământul” este uscat, iar roua cade numai pe lâna întinsă de G , apoi „pe tot pământul” cade rouă, iar lâna rămâne uscată ( , - ); în creştină tradiţională roua este interpretată ca un simbol al harului Iahve vrea să arate că victoria nu aparține numerelor, ci a alegere Prin urmare, G a primit ordin să-i trimită pe cei timizi acasă, iar din restul de mii de soldați, supuși unei încercări arhaice, au fost selectați doar de războinici, „lingând apa cu limba, ca câinele poale” ( , ) Cu ei, G se furișează în tabăra inamicilor și face un atac de noapte sălbatic asupra lor forțele depășind numărul la sunetul șofarurilor și strigătele „sabiei lui Yahweh și a lui Ghedeon!” Războinici inamici în frământare ucidere- dar unul pe altul, alergați la întâmplare Apoi G apelează după ajutor la soldații „tribului” lui Efraim, care reușește la trecerea Iordanului să captureze și să ia viața a doi conducători ai madianiților - Oriva (Oreba) și Ziva (Zeeba) G urmărește alți doi conducători madianiți - Zeveya (Zebah) și Salman (Tsalmuny), îi depășește și le ia viața într-un act de răzbunare a sângelui pentru moarte frații lor; chiar mai devreme, el i-a supus pe bătrânii orașelor Sukhotha (Sukkot) și Pe- Nuela, refuzând în batjocură mâncarea soldaților obosiți ( , - ) Oamenii sugerează G putere regală pentru sine și dinastia lui, dar G răspunde: „nici eu nu vă voi stăpâni pe tine, nici pe fiul meu te va detine; Domnul să vă stăpânească” ( : ) Din prada sa militară, G construiește în nativul său în orașul Opre (Aphra) vreun obiect de cult („efod”), parcă dedicat lui Iahve, dar care devine cu ușurință centrul unui cult păgân Viața lui G se termină cu o bătrânețe epică pașnică în cerc o familie uriașă, formată din multe soții și de fii, care folosesc practic semi-regale privilegii; după moartea sa, fiul său natural, Abimelec, încearcă să pună mâna pe regal Autoritățile S S Averintsev GHEENNA (greacă Gögva, lat Oeyeppa, din ebraicul ^eYppot, „Valea Hinom”), în iudaică și Tradiția creștină, o desemnare simbolică a morții finale a păcătoșilor și, prin urmare, a iadului („G de foc") Valea lui Hinom sau Ben-Hinnom („valea fiilor lui Hinom”) la sud de Ierusalim, lângă așa-numitul Poarta Solară, odinioară era un loc al riturilor păgâne, în timpul cărora se sacrificau copii (Ieremia : ); de aici ura faţă de acest loc a evreilor credincioşi cultului lui Iahve În Biblie „Cartea Profetului Ieremia” se prezice că va fi numită „valea măcelului” pentru că există păsări și fiarele vor devora cadavrele celor căzuți în luptă și astfel va fi încheiată pedeapsa Domnului pentru jertfe criminale ( : - ) Regele ortodox al Iudeii Iosia c î Hr e a distrus păgânul altarele văii lui Hinom De acum, locul a fost blestemat și transformat într-o groapă de gunoi și cadavre neîngropate; incendiile ardeau în mod constant acolo, distrugând degradarea Aparent dintr-o suprapunere imagini ale profeției lui Ieremia despre realitatea lucrului neîncetat a viermilor și a focului în blestemat vale, un tablou eshatologic a apărut în urmașul profetului Isaia: „ Și vor vedea cadavrele oamenilor, a plecat de la mine; pentru că viermele lor nu va muri și focul lor nu se va stinge; și vor fi o urâciune pentru toată lumea carne” (Isaia : ) De aici folosirea cuvântului „G” în Noul Testament (Marcu : - ; Mat : în continuare) S A GEIRRED (Old Norse S-ergosIg), în mitologia scandinavă: ) unul dintre giganți - adversarii lui Thor (pentru o relatare a mitului, vezi articolul Tor); ) regele, care, la instigarea soției lui Odin Frigg (patron Agiar, fratele lui G ) l-a capturat pe Odin, care îl patrona, când rătăcea sub numele Grimnir și Hecate Bronz secolele I-II n e Roma, Muzeele Capitoline Sculptura romană a Hecatei cu trei fețe Conform originalului grecesc Muzeul Chiaramonti l-a torturat între două focuri Prin puterea magiei, Odin l-a făcut pe G să cadă pe sabie (Bătrân Edda, Discursurile lui Grimnier) MÂNCA HEKALA (EhaAts), în mitologia greacă, o bătrână care i-a arătat ospitalitate lui Tezeu Când Tezeu a mers să vâneze un taur sălbatic care devasta câmpia Maraton, o furtună l-a cuprins și el a găsit adăpost pentru noapte la G , care l-a întâmpinat cu o cordialitate dezinteresată Întors de la vânătoare, Tezeu a vrut pentru a-i mulțumi lui G , dar a găsit-o deja moartă El a stabilit o sărbătoare în onoarea ei - Hekalesia Probabil de Originea lui G este o zeitate feminină locală, de la care și-a luat numele unul dintre demele attici; mitul întâlnirii lui G cu Tezeu este un exemplu tipic de mit etiologic menit să explice cauza stabilirea sărbătorii Heka-lesii Mitul lui G a fost prelucrat de Callimachus în poezia „G ”, din care Au coborât fragmente semnificative (Capitacie Techie eiabii ei gabiii rag E CaEen, ee , R , , p - ) V Da HEKATE (: Ehatg |), în mitologia greacă, zeița întunericului, a viziunilor nocturne și a vrăjitoriei Fiica Titanidelor Persană și Asteria Ea a primit de la Zeus ca moștenire puterea asupra soartei pământului și a mării, a fost dăruită de Uranus mare putere (Nez TEeo§ - ) G este o veche zeitate htonică care, după victorie Olimpienii peste titani și-au păstrat funcțiile arhaice, a fost chiar venerat profund de Zeus însuși, devenind unul dintre zeii care ajută oamenii în munca lor zilnică Ea patronează vânătoarea, păstorit, creșterea cailor, activități publice ale unei persoane (în instanță, o adunare națională, întreceri în dispute, în război), protejează copiii şi tinerii (Nez TEeo§ - ) Noapte, înfricoșător zeiță, cu o torță aprinsă în mâini și șerpi în păr, G - zeița vrăjitoriei, căreia i se adresează pentru ajutor, recurgând la manipulări speciale misterioase Ea a ajutat-o pe Medea să realizeze dragostea lui Iason și în pregătirea poțiunilor (Aroii KeosI III , , - ; IV - ) Ea ajută la iubit abandonat (Teocg II) G - "chthonia" nocturnă și "urania" cerească, "irezistibilă" - rătăcește printre morminte și scoate la iveală fantomele morților (Nutp Căpcăun I) După imaginea lui G , chthonic-chesk- trăsături demonice ale zeității pre-olimpice, care leagă două lumi - cea vii și cea a morților Ea este întuneric și în același timp zeița lunii, apropiată de Selena (TEeosg II - ) și Artemis, care duce la originea lui G la limitele Asiei Mici G poate fi considerat un corelat nocturn al lui Artemis; este și o vânătoare însoțește o haită de câini, dar vânătoarea ei este o vânătoare sumbră, de noapte printre morți, morminte și fantome iad G este aproape de Demeter - forța de viață a pământului, Persefona - personificarea subteranului pace, pe care o ajută pe mama ei să o caute (Nutp Not V - ) Romanii l-au identificat pe G cu lor zeița Trivia - „zeița celor trei drumuri” Imaginea lui G a fost plasată la o răscruce sau răscruce de drumuri drumuri, unde i se făceau de obicei sacrificii ( opE g § ) Imaginea lui G îmbină lumea mitologiei eroice și demonismul arhaic (pus în slujba omului, dar deseori distrugând eroismul clasic, traducându-l într-un plan de dependenţă directă de forţele întunecate) A A Takho-Godi HECTOR (Echtshr), în mitologia greacă, fiul lui Priam și al lui Hecuba, principalul erou troian din Iliada Despre participarea lui G la ostilitățile din primii ani ai războiului, sursele raportează doar că G a căzut în mâna lui Protesilau, primul care a intrat pe pământul troian (Aroiios erii III ) G a devenit celebru pe data de zece anul razboiului În calitate de fiu cel mare al lui Priam și urmașul său imediat, el conduce lupta Troieni, el însuși distins prin forță și eroism De două ori G intră în luptă unică cu Ajax Telamonides, cel mai puternic erou aheic după Ahile (Nosh II VII - ; XIV - ) Sub conducerea lui G troienii sparg în tabăra fortificată a aheilor (XII - ), se apropie de corăbiile aheilor și reuşesc să dea foc unuia dintre ei (XV - ; - ; - ) G reuseste de asemenea sa omoare inaintea foarte porti- Bătălia zeilor și uriașilor: uriașul cu cap de șarpe Klytiy, Hecate cu trei fețe, uriașul Otoe și uriașul căzut, care este chinuit de câinele lui Artemis Fragment din friza de est a altarului din Pergamon Marmură - î Hr e Berlin, Muzeele de Stat HECUBA =иИ=и =иИ=и =иИ=и = Armamentul lui Hector În stânga este Priam, în dreapta este Hecuba Pictură a amforei cu cifre roșii a lui Euthymides BINE î Hr e Munchen, Muzeul de Artă Antică Aplicată mi Troia Patroclu și scoate armura lui Ahile de la omul ucis (XVI - ) După ce Ahile a intrat în luptă, G , în ciuda rugăminților părinților, el rămâne alături de el pe teren unul la unul și moare într-un duel la Skeisky poarta, prevestind moartea iminenta a lui Ahile insusi (XXII - ) Ultimul, obsedat de o sete de răzbunare pentru Patroclu, leagă trupul lui G ucis de carul său și călătorește în jurul Troiei, târând cadavrul inamicul ucis Deși în viitor Ahile continuă să profaneze trupul lui G , el nu este atins de niciunul fiare răpitoare, nici putrezire; mortul G este păzit de Apollo, al cărui ajutor G l-a folosit în mod repetat in viata Dumnezeu și-a întors puterea de două ori în luptele cu Aiax (VII în continuare; XV - ), l-a ajutat pe G în timpul duelului cu Ahile, până când soarta sorții a indicat inevitabilitatea morții lui G (XXII - ) Sprijinul oferit de G Apollo a servit în tradiția post-Homer drept prilej pentru Hecuba Fragment din pictura unei amfore cu cifre roșii de Euthymides BINE î Hr e Munchen, Muzeul de Antichități Arte Aplicate afirmaţii că G era însuşi fiul lui Dumnezeu (Eіezіsy g § ) Apollo este primul care a ridicat vocea protecția celui ucis G la sfatul zeilor, după care Ahile primește ordin de la Zeus să predea trupul celui ucis Priam, care organizează o înmormântare onorabilă pentru fiul său Cercetătorii epopeei grecești antice au acordat de multă atenție faptului că oricare sau alte evenimente ale războiului troian, cu excepția celor descrise în Iliada Mormântul lui G nu a fost arătat în Troad, dar la Teba (Raiz IX , ); aceasta face posibilă presupunerea că, prin origine, G - un erou beoțian, iar lupta sa cu Ahile a avut loc inițial pe pământ grecesc Numai relativ târziu, imaginea lui G a fost inclusă în cercul legendelor despre războiul troian, în care G este mai mult decât un alt erou personifică ideea de datorie patriotică Acesta este probabil motivul pentru care imaginea lui G se bucură de marea simpatie a autorului Iliadei Cu o căldură deosebită, G este înfățișat în celebrul scena de adio cu sotia sa Andromaca (VI - ) V N Yarkho În european Literatura („G 's Farewell” de Schiller şi alţii) a păstrat atitudinea tradiţională faţă de imagine ca personificarea nobilimii (de exemplu, în piesa lui J Giraudou „Nu va fi război troian” G de fapt este personajul principal – purtătorul de cuvânt al ideilor umaniste) În arta plastică antică (reliefuri de sarcofage) și pictura în vază, următoarele comploturi erau deosebit de comune: Duelul lui G cu Ajax, rămas bun de la Andromache, moartea lui G , răscumpărarea trupului său de către Priam european artă a apelat la subiecte: un duel cu Ahile (schiță de P P Rubens, frescă de J Ami-goni); Ahile târând trupul lui G în jurul zidurilor Troiei (picturi ale artiștilor italieni și francezi din secolele al XVII-lea și al XVIII-lea); mântuirea trupului (tablouri de Ch Lebrun, G B Tiepolo) și rămas bun de la Andromaca Cea mai semnificativă piesă muzicală artă dramatică - cantata „Moartea lui G” P Iarna, secolul al XVIII-lea HECUBA, Hekaba (Exa | g |), în mitologia greacă, soția regelui troian Priam Tatăl ei a fost luat în considerare regele frigian Dimantus (Nosh II XVI în continuare), sau (începând cu Euripide) un anume Kisseus, eponim Orașul tracic Kissos În ceea ce privește mama lui G , această întrebare a rămas neclară deja în cele mai vechi timpuri genealogie (Suetonius, Tiberius, ) În Iliada (XXIV ), G este numită mama a nouăsprezece fii; alte surse își reduc oarecum numărul sau rotunjesc la douăzeci, dar sunt de acord că printre ei se numărau Hector, Paris, Helen, Deiphobes și Troilus (cel din urmă - de la Apollo), printre fiice - Cassandra și Polyxena În Iliada, rolul lui G este mic: la îndrumarea lui Hector, ea comite jertfă Atenei și, ulterior, urmărește cu disperare bătălia lui Hector cu Ahile și deplânge fiul său ucis (VI - ; XXII - , - ; XXIV - ) Soarta lui G după capturarea Troiei dedicat tragediei cu același nume de către Euripide și, în mare măsură, propriilor săi „troieni”: aici nefericita regină devine un martor al modului în care Cassandra și Andromache sunt luați captivi, copilul Astyanax este ucis și, în cele din urmă, chiar înainte de plecarea aheilor, Polixena este jertfită la mormântul lui Ahile Pentru acest motiv în „G” Euripide adaugă răzbunarea lui G domnitorului tracului Chersonese Po-limestor pentru cei uciși cu trădare lor fiul lui G Polydor G își omoară copiii și îl orbește Despre soarta ulterioară a lui G a existat două versiuni: fie a fost transferat de Apollo în Licia (Ehesis g § ), fie a fost transformat în câine și s-a repezit în Helespont Ambele versiuni indică legătura dintre imaginea lui G cu imaginea zeiței Hecate: în Licia era principalul loc de cult al acestei zeițe din Asia Mică, iar câinele era considerat sacru al ei animalelor Capul Kinossema („movilă de câini”) în Hellespont, unde anticii au localizat mormântul lui G , numit și monumentul lui Hecate V N Yarkho Primele lucrări ale dramei europene pe tema unui mit au fost traduceri-alterări ale secolului al XVI-lea tragedie Euripide („G ” F P Oliva, „G ” Lazar de Baif etc ); dependenţa de Euripide a continuat în tragediile ulterioare ale secolelor XVII-XVIII (cele mai semnificative sunt „G ” de J van den Vondel și „Troyanki” de I E Schlegel) În arta muzicală și dramatică, imaginea lui G este întruchipată mai ales în secolul al XX-lea (Muzica pentru producția tragediei „G ” a lui Euripide a fost scrisă de D Millau și J Martinon; operele „G ”, care au fost create după un libret datând din tragedia lui Euripide, aparțin compozitorilor J F Malipiero și B Rigacci) GELANOR (GgHaѵsor), în mitologia greacă, regele din Argos, care a cedat puterea lui Danae (Aroiob II , ) Danai a contestat drepturile regale cu G , iar oamenii au acționat ca judecător, amânând decizia până la următoarea ziua procedurii În acea zi, o turmă de tauri din apropierea zidurilor orașului a fost atacată de un lup, iar acest incident a fost interpretat în în favoarea lui Danae, care, ca un lup care a învins un taur, l-a învins pe G (Riz II , - ) A T -G HELIADE (ГХіабаі, ГХіабгд), în mitologia greacă, fiicele și fiii zeului soarelui Helios (Hyg Eab ) Partea G - copiii lui Helios din nimfa Clymene (Hyg Eab ), numele lor indică strălucire, strălucire și puritatea căldurii solare, acestea sunt surori: Phoebe, Helia, Etheria, Lampetia și fratele Phaethon Dupa moarte Surorile lui Phaeton l-au plâns pe malul Eridanus și s-au transformat în plopi, iar lacrimile lor au devenit chihlimbar (Ovib Pe mine II - ) Cei șapte fii ai lui Helios sunt descendenți din fiica Afroditei, nimfa Rhoda ("Trandafir"), același nume cu insula Rodos (Ripb VII ); acești G erau faimoși ca mari cunoscători ai astrologiei unu dintre ei au murit în mâinile fraților, care îi invidiau învățarea Ucigașii au fugit în Asia Mică și insule Bătrânul, care nu a participat la crimă, a domnit peste Rodos; nepoții săi au devenit eponimii Rodosului orașe (Storab XIV ) A T -G HELICON (EKHIKHUV), un munte din Grecia Centrală (în sudul Beoției), unde, conform miturilor grecești, a trăit patronat- Șeful lui Helios Marmură Ser in î Hr e Rodos, Muzeul de Arheologie muze pentru arte; de aceea erau numite uneori heliconide, helicon maidens sau doamnele lui G Pe G a fost sursa lui Hippocrene, care a apărut din lovitura copitei unui cal înaripat Pegasus M B HELIOS, Helium (TAhod), în mitologia greacă, zeul soarelui, fiul titanilor Hyperion și Feya, fratele Selenei şi Eos (Hes Teo^ - ) Cea mai veche zeitate pre-olimpică, cu puterea sa elementară dăruită viata si pedepsirea criminalilor cu orbire (Piai le ^ e; Eig Nes ) Sus pe cer G vede faptele zeilor și oamenilor, de cele mai multe ori rele G „atotvăzătorul” (Aessui Prot ) este chemat la martori si razbunatori ( op E ) G a fost cel care i-a spus lui Demeter că Persefona a fost răpită de Hades (Nutp Not V - ) G este înfățișat într-o lumină și strălucire orbitoare, cu ochi îngrozitori aprinși, în aur coif, pe un car de aur (XXXI - ) Locuiește într-un palat magnific, înconjurat de patru anotimpuri, pe un tron de pietre prețioase (Оѵісі Мі II - ) Pe insula mitică Trinacria turme grase de tauri albi ca zăpada G pasc, pe care, în ciuda interdicției, sateliții au invadat Odiseea Fiica lui G a raportat imediat acest lucru tatălui ei, iar Zeus, ca răspuns la cererea lui G , a spart nava lui Ulise fulger (Nosh Ob XII - ) G se repezi pe cer pe patru cai de foc ziua, iar noaptea se înclină spre apus și înoată peste mare într-un vas de aur până la locul răsăritului său (Ziezisy g § Biey) De la G a dat naștere oceanidă Perseida a regelui Colchis Eeta, magică Șeful lui Helios tetradrahmă de argint Prima jumătate a secolului al IV-lea î Hr e Berlin, Muzeele de Stat soția lui Kirk și Pasiphae - soția lui Minos (Nez Tieo§ - ; Aroiob I , ), nimfa Clymenes - fiul Phaethon și patru fiice, nimfa Rod - șapte fii (vezi Heliada) descendenții lui G adesea se distinge printr-o dispoziție obrăzătoare (cf Phaeton) și o înclinație pentru vrăjitorie forțe htonice (Kirka, Pasiphae, nepoata lui G - Medea) G adesea, mai ales în mitologia elenistico-romană, identificat cu tatăl său Hyperion, iar fiii săi au fost numiți hiperionizi; În întârziere antichitate - cu Apollo olimpic (în neoplatonistul Julian „Către Regele Soarelui”; în Macrobius Saturnalia ; Mesomedes „Imnul lui Apollo – Soarele”) În mitologia romană, G corespunde lui Sol, identificat și cu Apollo A A Takho-Godi GELLA ('ЕХХгі), în mitologia greacă, fiica lui Athamant și a zeiței nor Nephele, sora lui Frix Mama vitregă a lui G și Frix Ino i-a urât pe copiii lui Nephele și a căutat să-i distrugă Cu trucurile ei ea a provocat o secetă în țară și, pentru a scăpa de ea, a cerut (referindu-se la oracol) să-l aducă pe G și Phrixus ca un sacrificiu pentru Zeus Nephele și-a salvat copiii; învelite într-un nor, ea i-a trimis pe un berbec cu lână de aur spre Colchis G a murit pe drum, căzând în apele strâmtorii, care a primit numele ei - Hellespont (numele antic Dardanele), iar Frike a ajuns în posesiunile regelui Eeta în Colchis (Aroiob , ) M B Haemon (А'шшѵ), în mitologia greacă, fiul regelui teban Creon, logodnicul Antigonei G fără succes încearcă să-și convingă tatăl că Antigona, pentru înmormântarea fratelui ei Polinice, nu merită moarte, ci onoare Convins de inflexibilitatea tatălui său, G pătrunde în peștera în care fata este zidită, o găsește spânzurată și, văzându-l pe Creon care se apropie, se repezi spre el cu o sabie Cre-ont se sustrage loviturii, iar G cufundă sabia în sine și moare, îmbrățișând trupul Antigonei ( or Apishch - , - ) În tragedia lui Euripide Antigone ( g § - ), care nu a ajuns, G și-a asistat mireasa în Înmormântarea Polinicei Tatăl său i-a ordonat să execute pedeapsa cu moartea asupra Antigonei, dar G nu a făcut-o ascultat Datorită intervenției zeului Dionysos, povestea s-a încheiat cu căsătoria tinerilor V Da GENIU (^enpius, din §epz, „bună”, §шпо, „a da naștere”, „a produce”), în mitologia romană inițial zeitatea este progenitorul clanului (ІMopp Mage p ), apoi zeul puterii masculine, personificarea punctele forte și abilitățile unui bărbat Se credea că fiecare om are propriul lui G G a fost deosebit de venerat cap de familie: în ziua nașterii lui G s-au adus daruri Sclavi, liberi, oameni dependenti a dedicat inscripţiile lui G domnilor şi patronilor după formula: „G tipul nostru", "G marca noastră”, etc Jurământul G stăpânul era considerat cel mai sacru pentru un sclav Treptat G , privit ca o personificare proprietăți interne, a devenit o zeitate independentă, născută împreună cu o persoană (uneori doi G se presupuneau – amabili şi Geniul împăratului Octavian Augustus Marmură Început in n e Roma, Muzeele Vaticanului rău), care și-a îndreptat acțiunile, iar după moartea unei persoane care a rătăcit lângă pământ sau asociat cu alți zei În această calitate, G corespunde demonului grec (de exemplu, în Apuleius în eseul „Despre Dumnezeul lui Socrate”) și ocupă un loc semnificativ în demonologia ulterioară Se credea că G avea nu numai oameni, ci și orașe, localități separate [după Servius ( erv Verg Aep V ), nu exista loc fără G ], corporații, unităţi militare etc Inscripţiile dedicate unui asemenea G sunt numeroase în tot imperiul S-a presupus că G apar sub formă de șerpi, dar au fost reprezentați ca tineri cu o corn abundență, cupă etc În epoca imperiului, cultul lui G Roma și al împăratului a căpătat o semnificație deosebită Ultima a fost introdus de Augustus, care a adăugat G al său la Compal Lares, al cărui cult era cel mai mult uzual Jurământul împăratului era considerat cel mai sacru, iar încălcarea lui era echivalată cu lesa majestate G Roma a fost dedicată Capitoliului cu un scut peste- Genii Pictura larării din casa Vettii din Pompei in n e în scris „fie unui soț, fie unei femei”, deoarece numele și genul lui G , gardianul Romei, au fost ascunse pentru ca acesta să nu fie ademenit de dusmani ( erv Verg Aep II ) E M Shtaerman SIMBOLULE GEOMETRICE, o clasă de semne mitopoetice identice ca formă elemente geometrice și utilizate pe scară largă în domeniul mitologic și religios, precum și simboluri și embleme ulterioare (cf mai ales heraldică) Către G s ca semne, a căror semantică determinate când sunt utilizate în cadrul sistemelor mitologice și religioase, includ forme geometrice, linii (linii drepte, curbe, linii întrerupte și unele combinații ale acestora), precum și corpuri (minge, cub, con, piramidă, paralelipiped etc ), care în spațiul bidimensional se realizează ca cifre Simplitatea relativă a lui G s a asigurat stabilitatea și acuratețea simulării obiecte mitopoetice cu ajutorul lui G s „Cod” geometric asociat cu instalarea pe idealizarea și unificarea obiectelor reale, a servit ca mijloc convenabil de clasificare scopul, în special, de a crea scheme universale care subliniază unitatea diferitelor sfere ale ființei (cf opoziţie cerc-pătrat) G s a descris structura cosmosului în verticala sa şi aspecte orizontale (spre deosebire de haosul fără structură, care nu este niciodată descris cu ajutorul lui G c), în planul spațial și temporal, precum și imagini din ce în ce mai „condensate” ale cosmosului: pământ, țară, oraș, așezare, palat, templu, mormânt; structura socială a colectivului (în special, structura sa în ceea ce privește relațiile de căsătorie); „spațiul” etic (cf G s, denotă concepte precum credință, iubire, speranță, statornicie, devotament, dreptate, adevăr, ordine, lege etc ) G s stau la baza structurii spațiului și formei rituale obiecte sacre De la linii geometrice la mitologice, religioase și poetice simbolism, cele mai frecvente sunt liniile drepte (uneori specificate ca o săgeată), liniile întrerupte (fost numai sub formă de zig-zag), diferite tipuri de curbe „corecte”, în special spirale, volute, corelate cu tunete, fulgere, pământ, apă, un șarpe etc Meandrul era deosebit de răspândit (inițial numele fluviului din Asia Mică, conform mitului, s-a secat la apropierea de pământul însorit Carul lui Phaeton și faimos pentru sinuozitatea sa, devenită proverbială, cf GB XII în continuare; Іlѵ XXXVIII, ; ОѵісІ Mei VIII, etc ), care este o linie continuă întreruptă într-un unghi drept și simbolizează absența începutului și a sfârșitului, eternitatea meandre în China antică corelat cu reîncarnarea și tunetul, în Grecia antică era comparat cu labirintul regelui legendar Minos (mai târziu meandrul a devenit una dintre formele tipice de ornament) De la G s iar combinațiile lor, pe lângă cerc, pătrat, mandala, cruce, svastica, merită o atenție deosebită diferite tipuri de poligoane (de obicei „regulate”): un triunghi simbolizând în în diverse contexte mitopoetice, puterea rodnică a pământului, căsătoria, prosperitatea; flacără, cap zeu, munte, piramidă, trinitate, numărul , stabilitate fizică; naștere - viață - moarte, viață - moarte - viață nouă (renaștere), corp - minte - suflet, tată - mamă - copil, trei zone cosmice (cer - pământ - lumea inferioară); triunghi dublu - Muntele, la nord, și Seth, la sud (dintre vechii egipteni); trei triunghiuri conectate - un simbol al absolutului, Simbol pitagoreic al sănătății, emblemă masonică; triunghi îndreptat în jos și triunghi îndreptat în jos top up - simbolizând, respectiv: principiul feminin, apa, forțele lumii interlope, luna (hieroglifă egipteană) și principiu masculin, foc, forțe cerești; încadrarea triunghiului zvastica este un simbol al armoniei cosmice; triunghi într-un pătrat - divin și uman, ceresc și pământesc, spiritual și trupesc; triunghiul din interiorul cercului este trinitate într-unul; Două triunghiuri care se intersectează - divinitatea, unirea focului și a apei, victoria spiritului asupra materiei Pentagonul, un pentagon regulat sub forma unei stele, simbolizează eternitatea, perfecțiunea, universul; Pentagon - o amuletă a sănătății, un semn pe uși pentru a alunga vrăjitoare; instrument magic în conspirații și unele ritualuri; emblema lui Thoth, Quetzalcoatl, Mercur, Gawain celtic etc ; totem Indo-americani; simbolul celor cinci răni ale lui Iisus Hristos, folosit de greci ca semn al crucii; semn de bunăstare, noroc printre evrei, cheia legendară a lui Solomon; semn de poziție înaltă în societate japoneză, etc Hexagon, hexagon obișnuit - simbol al abundenței, frumuseții, armoniei, libertății, căsătoriei, dragostei, milei, plăcerii, păcii, reciprocității, simetrie (același simbolism al numărului ), imaginea unei persoane (două brațe, două picioare, cap și trunchi), mod de viață pitagoreic și noroc; prezența colțurilor, în primul rând, și forma aproape de un cerc, în primul rând în al doilea rând, permite corelarea hexagonului cu ideea de energie și pace, pace în același timp, precum și cu soarele; V În China antică, ideea unei totalități centrate pe septenar ( + ) era asociată cu hexagonul Simbolismul unor astfel de structuri geometrice precum trigramele chinezești merită o mențiune specială (vezi Ba gua), fiecare dintre acestea însemnând o serie de trecând de la concepte concrete la concepte abstracte Inițial, au fost create trigrame: qian - cer - creativitate - fortăreață, kun - pământ - performanță - dăruire de sine, zhen - tunet - emoție - mobilitate, kan - apă - scufundare - pericol, gen - munte - ședere - inviolabilitate, soare - vânt (copac) - rafinament - pătrundere, fie că - foc - ambreiaj - claritate, lovitură - rezervor - rezoluție - bucurie Hexagramele, care pot fi considerate ca combinație de două trigrame Potrivit vechiului chinez „Cartea Schimbărilor” (Its-ching), procesul mondial se realizează sub forma a de situații determinate de diferite rapoarte ale forțelor luminii și întunericului, tensiunii și maleabilitatea și notat prin hexagrame care descriu realitatea în întregime Relația reciprocă a trigramelor a determinat specificul hexagramei În același timp, simbolic interpretarea a fost primită ca ambele componente ale trigramei, luate ca întreg (de exemplu, trigrama inferioară - viața interioară, înaintând, fiind creată, trigrama superioară este lumea exterioară, în retragere, se prăbușește), și fiecare dintre cele trei perechi de caracteristici care alcătuiesc hexagrama (sus - cer, mijloc - om, inferior - pământ) În cele din urmă, în practica divinatorie, a fost luată în considerare și simbolismul pozițiilor individuale hexagrame în raport cu societatea, corpul uman și corpul animal Acestea sunt legate de hexagrame, ideile devin conducătoare în alte încercări de modelare sintetică a structurii lume (cf romanul scriitorului elvețian G Hesse „Jocul cu mărgele de sticlă”) În legătură cu G de pag în sistemele mitologice și religioase, trebuie remarcate încă două aspecte - sintactic (o combinație de G s în textele mito-poetice, creând nu numai noi forme formale construcții, dar și generatoare de noi sensuri) și transformaționale [stabilirea relațiilor reversibilitatea lui G cu în alte caractere și simboluri, cum ar fi numere (sau litere ale alfabetului)], permițând stabiliți invarianții semantici și modalități de exprimare a acestora mier macro- și microcosmic corelarea literelor în unele tradiții (experiențe ale primilor neoplatoniști și gnostici bizantini) Diverse G cu în multe cazuri devin un element al formei de artă (standardizate blocuri în arhitectură, ornamentație etc ) G s formează un strat semnificativ de semne mitologice şi poetice şi simboluri, care, influențând structurile corespunzătoare ale psihicului, pot modela și situații noi În special, utilizarea paginii de către G se bazează pe această proprietate a lor pentru influenţa psihofizică asupra subconștient, utilizarea lor pentru a crea embleme, mărci înregistrate etc Ya N Toporov GEORGE cel Învingător (greacă: Ggshruyud Trolayufbrod, în folclorul rus Egory Viteazul, musulman Jirjis), în legendele creștine și musulmane, un războinic-martir, cu numele căruia folclorul tradiția a legat ritualurile păgâne relicve ale primăverii pastorale și parțial agricole culte și un subiect mitologic bogat, în special, motivul luptei cu dragoni ortodox Literatura hagiografică creștină vorbește despre G ca un contemporan al împăratului roman Dioclețian ( - ), originar din estul Asiei Mici (Cappadocia) sau libanez-palestinian adiacent pământuri care aparțineau nobilimii locale și s-au ridicat la un înalt grad militar; pe parcursul persecutarea creștinilor, ei au încercat să-l forțeze să renunțe la credința sa prin tortură, iar în cele din urmă i-a tăiat capul Aceasta îl pune pe G la egalitate cu celălalt Hristos martiri militari (Dmitri de Tesalonic, Fiodor Stratilat, Fiodor Tiron, Mauritius etc ) „care, după transformarea Creștinismul în religia de stat a început să fie privit drept patroni cerești „Armata iubitoare de Hristos” și percepută ca războinici ideali (deși isprava lor este asociată cu curajul nu pe câmpul de luptă, ci în faţa călăului) Trăsăturile unui aristocrat strălucit („comita”) l-au făcut pe G un model onoare de clasă: în Bizanţ - pentru nobilimea militară, în ţinuturile slave - pentru prinţi, în Occident Europa - pentru cavaleri Alte motive sunt accentuate de venerația populară a lui G , care a depășit creștinul cerc (legenda bizantină povestește despre un miracol teribil care i-a învățat pe cuceritorii arabi cu respect consultați G ) G acţionează ca personificarea izvorului dătător de viaţă („Zeleni Juraj” croată ritualuri), în legătură cu care legendele musulmane subliniază moartea lui triplă și învierea în timpul torturii Motivul vieții în moarte, simbolizând misticismul creștin martiriul, dar și apelând la imaginea mitologică a credințelor țărănești, nu este străin de Iconografia bizantină care îl înfățișează pe G stând la rugăciune cu propriul cap tăiat înăuntru mâini (ca pe icoana păstrată în Muzeul de Istorie din Moscova); același motiv a provocat confuzie la musulmani țările lui G (Jirjis) cu Khadir (sensul acestui nume - „verde" - este comparabil cu epitetul folcloric G ) şi Ilias Sărbătoarea de primăvară a lui G - aprilie a fost sărbătorită în Zonele Europei de Est și Orientul Mijlociu ca limită sezonieră a calendarului pastoral: aceasta ziua pentru prima dată când vitele au fost alungate la pășuni, primul miel de primăvară a fost sacrificat, s-au cântat cântece speciale (cf Cântec Kostroma: „Ne-am plimbat pe câmp, numit Yegoriy Yegory, tu ești curajosul nostru , tu salvezi vitele noastre pe câmp și dincolo de câmp, în pădure și dincolo de pădure, sub luna strălucitoare, sub soarele roșu, din un lup răpitor, dintr-un urs fioros, dintr-o fiară rea”); pășune rituală a cailor sultanului la pășunat a fost numit pentru această zi prin calea palatului Turciei otomane Aparent popoarele slave a transferat lui G unele trăsături ale zeităților fertilității primăverii precum Yarila și Yarovit, cu care, poate, Sunt conectate variante populare ale numelui său, cum ar fi Yuri, Yura, Yur (ucraineană), Era (belarusă) țăran rus numit G Bătălia de la Sfântul Gheorghe cu balaurul Pictură de P Uccello anii Londra, National Gallery „ca un câine cel mai ascultător” (o expresie din „Legenda de aur” a hagiografului italian Jacob Voraginsky, V ) Văzând acest spectacol, toți orășenii, în frunte cu domnitorul, sunt gata să asculte predica lui G și să accepte botez; G omoară șarpele cu o sabie și întoarce fiica tatălui ei Această poveste, în care vorbește G în același timp ca un erou, ca un predicator al adevăratei credințe și ca un apărător cavaleresc al celor condamnați inocența, este deja cunoscută în hagiografia bizantină de bază, semioficială special Episodul de luptă cu dragoni a fost popular încă de pe vremea cruciadelor din Occident Europa unde el a fost percepută ca o încoronare sacră și o justificare a întregului complex de curte Minunea lui George despre șarpe Icoana secolului al XIV-lea Sankt Petersburg, Muzeul de Stat al Rusiei „șofer de vite” și chiar „zeu vitelor”; totuşi, ca patron al crescătorului de vite, G apare deja în Bizanţul legenda înmulțirii miraculoase a vitelor lui Theopist Această linie de veneraţie pentru G s-a intersectat cu linie militară, princiară-cavalerească pe motivul legăturii speciale a lui G cu caii (în isprava luptei cu dragoni el este de obicei descris ca un călăreţ) Protejând vitele și oamenii de lupi, G se regăsește în slavă credințele stăpânului lupilor, care sunt uneori denumite „câinii” săi Se îndepărtează de persoană și animalele domestice sunt, de asemenea, șerpi, ceea ce este asociat cu rolul său de luptător de șarpe (ucigatorul de dragoni): legenda atribuită pentru el uciderea unui monstru htonic, această faptă cea mai populară a zeilor-demiurgi (de exemplu, Mar- duka, Ra, Apollo, Indra, parțial Yahweh) și eroi (de exemplu, Ghilgameș, Bellerophon, Perseus, Jason, Sigurd și alții) Se povestește că în apropierea unui anumit oraș păgân (uneori localizat în Liban, uneori în Libia sau în alte locuri) era o mlaștină în care se instala un șarpe mâncător de oameni; ca întotdeauna în asemenea cazuri, a fost dat pentru a fi mâncat de băieți și fete, până când i-a venit rândul sau lotul fiicei sale conducătorul orașului (motivul Andromedei) Când ea așteaptă moartea în lacrimi, G , trecând și mergand la apa sa adape calul, afla ce se intampla si asteapta sarpele Cel mai duel reinterpretat: la rugăciunea lui G , însuși șarpele (balaurul) slăbit și îmblânzit cade la picioarele sfântului și fata îl conduce în oraș în lesă, Sfântul Gheorghe Pictură de Rafael BINE Paris, Luvru cultură Cruciații, care au vizitat locurile patriei legendare a lui G , și-au răspândit gloria în Occident, spunând că în timpul asaltului asupra Ierusalimului din a participat la bătălie, arătând ca un cavaler cu cruce roșie pe mantie albă (așa-numita cruce a Sf G , în Anglia din secolul al XIV-lea; G este considerat Sfântul Patron Anglia) „Aventura” bătăliei cu șarpele, luată fără teamă pentru protecția doamnei, a contribuit la literatură și pictură religioasă și edificatoare, spiritul romantismului cavaleresc; această culoare anume legendele despre G au căpătat o semnificație deosebită la sfârșitul Evului Mediu occidental, când declinul instituţia cavalerismului devine subiectul cultivării deliberate (creată tocmai în acest scop BINE ing Ordinul Jartierei a fost pus sub patronajul special al lui G ) Tema luptei cu dragoni înlocuiește toate celelalte motive ale iconografiei lui G , formează baza a numeroase opere de artă O excepție interesantă sunt versurile spirituale rusești despre „Egoriy Viteazul”, ignorând acest lucru subiect În ele, G se dovedește a fi fiul împărătesei Sofia cea Înțeleaptă, domnind „în orașul Ierusalim”, „pe Sfânta Rusă”, înfățișarea lui este înzestrată cu trăsături fabuloase („Capul lui e tot mărgăritare, în tot Egorie stelele sunt frecvente"); de la „țarul Demyanishcha”, adică Dioclețian, suferă închisoare în subteran pentru credință temniță de de ani (atât aceasta este închisoare „într-o pivniță adâncă”, cât și ședința de de ani a unui erou - motive constante ale epopeei), apoi iese la iveală în mod miraculos și traversează pământul rusesc pentru aprobare pe creștinismul ei Își vede cele trei surori, stagnate în păgânism, pline de cruste și păr păstori sălbatici ai unei haite de lupi; din apa botezului, crusta cade de pe ei, iar lupii, ca șerpii, pleacă sub puterea ordonatoare a lui G Totul se termină într-un duel eroic al lui G cu „țarul Dem- Yanischem” și eradicarea în Rus’ (acționând ca echivalent al ecumenei) „Ba-Surmanism” Din secolul al XIV-lea imaginea unui călăreț pe un cal devine emblema Moscovei (apoi este inclusă în stema Moscovei, iar mai târziu - în alcătuirea emblemei de stat a Imperiului Rus) În , ordinul militar Sf Mare Mucenic și Învingător Gheorghe, în militară Crucea Sf Gheorghe Printre evoluțiile literare ale legendei lui G , notăm trei lucrări în limba rusă literatura secolului al XX-lea În spatele poeziei („cantata”) de M Kuzmin „Sf George” înseamnă studii religioase de la sfârșitul secolului al XIX-lea – timpuriu de secole, căutând în Hristos apocrife la subiectul miturilor păgâne (prințesa însăși se identifică sau se compară cu Kora- Persefona, Pa-siphae, Andromeda și Semele, G se dovedește a fi „calul Perseus” și „Hermes petaz”), precum și psihanaliza, postulând un sens erotic pentru motivul luptei cu dragoni; servește ca fundal saturația extremă a fiecărei linii cu asociații culturale și istorice Împotriva, Poezia lui B Pasternak „Basme” eliberează motivul luptei cu șerpi de toată povara arheologică și erudiție mitologică, din toate detaliile întâmplătoare (până la numele eroului însuși), reducându-l la cele mai simple și „eterne” componente (milă pentru o femeie, plinătatea vieții și speranța înainte fata pericolului de moarte) În sfârșit, proza „Povestea țareviciului Svetomir” de Vyach Ivanova (neterminat) folosește nu tema binecunoscută a bătăliei cu șarpele, ci motivele poemelor spirituale rusești (sălbatice sora G , puterea sa misterioasă asupra lupilor etc ), încercând să extragă din ei arhetipurile slavilor tradiții, cu ochiul spre influența bizantină S S Averintsev Cea mai semnificativă dintre lucrările de plastic din Europa de Vest din secolele XIV-VI pe complotul „Bătălia lui G cu balaur" - grupuri sculpturale de M și D Kolozhvari și B Notke, relief de M Colomb; Donatello a creat statuia lui G V pictură, P Uccello, A Mantegna, V Carpaccio, M Schongauer, A Dürer, L Cranach cel Bătrân, Raphael, A Altdorfer și alții sfânt în pictura icoanelor ruse: numeroase icoane (în special icoane Novgorod din secolele XII-XVI) înfățișează „Minunea lui G despre șarpe”; pictogramele „G in viata " Sfântul era la fel de popular în Georgia (vezi Giorgi), care era considerat sfântul patron al țării (freșcă de la sfârșitul secolului al XII-lea - începutul secolului al XIII-lea în templul mănăstirii Kintsvisi, numeroase lucrări de goană pe metal) HERA (Nra), în mitologia greacă, soția și sora lui Zeus, zeița supremă olimpică, fiica lui Kronos si Rhea (Nez Tieo§ in continuare) Numele ei înseamnă probabil „păzitor”, „stăpână” căsătoria lui G cu fratele său - un vestigiu al unei vechi familii consanguine Împreună cu restul copiilor lui Kronos, G a fost înghițit ei, iar apoi, datorită vicleniei lui Metis și Zeus, a fost vărsat de Kronos Înainte de mama titanomahiei a ascuns-o pe G cu parintii ei, Oceanus si Tethys, la capatul lumii; mai târziu G le-a împăcat în certuri conjugale (Nosh II XIV - ) G a fost ultimul, al treilea după Metis și Themis, legal soția lui Zeus (Nez Tyeo ^ ) Cu toate acestea, cu mult înainte de căsătoria lor, G a avut o relație secretă cu Zeus, în timp ce a fost G cel care a jucat un rol activ (Nosh II XIV în continuare) Căsătoria lui G i-a determinat puterea supremă peste alte zeiţe olimpice Dar în această imagine, trăsăturile femeii mari zeitate locală a perioadei preolimpice: independență și independență în căsătorie, permanentă certuri cu Zeus, gelozie, furie G urmărește legăturile ilegale ale lui Zeus ca gardian al legalității obiceiurile de căsătorie ale unei familii monogame din epoca mitologiei olimpice clasice Cunoscut pentru ura ei Hercule - Gera colecția Ludovisi Muzeul Național Roman Hera Barberini Marmură, copie romană după un original grecesc, sec î Hr e Roma, Muzeele Vaticanului fiul lui Zeus și al femeii muritoare Alcmene G a provocat moartea lui Semele, care l-a născut pe Zeus Dionysos (Eig Vasey - ; - ) Supărată pe Tiresias, ea îl pedepsește cu orbire (conform unei alte versiuni, aceasta face Atena) (Aroiios III , ), trimite nebunia asupra fiicelor regelui Proy-ta, asupra Ino, care s-a aruncat în mare (I , ) Ca răzbunare față de Zeus, care a născut-o pe Athena Pallas, G naște fără soț Hephaestus (Nez Tieo§ ) urmări ) Cu toate acestea, această independență matriarhală a ei se termină cu eșec, pentru că Hephaestus este groaznic și urât Înfuriat, G îl aruncă din Olimp (Nutp Not II - ), de unde șchiopătura lui Hefaestus, precum și a lui ostilitate față de G , pe care l-a înlănțuit cu viclenie la tron (Hyg Hab ) Gera Fragment de pictură al unui kylix cu spatele alb Ser secolul al V-lea î Hr e Munchen, Muzeul de Antichități Aplicate artă Legătura străveche a lui G cu forțele htonice s-a reflectat în faptul că din atingerea pământului ea a născut monstrul lui Typhon (Nutp Not II - ; conform unei alte versiuni, Typhon este urmașul Gaiei și Tartarului) cu cincizeci de capete, care a fost distrus de tunetele lui Zeus (Nez Tyeo§ - ) La cei din vechime Funcțiile lui G includ asistența ei pentru femei în timpul nașterii Ea este mama zeiței nașterii, Ilithyia, pe care trimis să grăbească nașterea lui Nikippa, rivala lui Alcmene, care l-a născut pe neînsemnatul Euristeu și a întârziat în mod deliberat nașterea lui Alcmene, adică nașterea lui Hercule Cu toate acestea, acest act al ei a dus la consecințe neașteptate: Hercule, nevoit să-l slujească pe Euristeu, a făcut datorită acestui lucru al lui fapte mari (Nosh II XIX - ) și chiar G a trebuit în cele din urmă să se împace cu el, dând el (deja pe Olimp) să-și sosească fiica Hebe Arhaismul lui G se reflectă și în faptul că Ares este considerat fiul ei - unul dintre cei mai sângeroase și cele mai zei elementali Un fetiș de lemn al lui G este cunoscut pe insula Samos (Sіesh Аіех Prog IV ) Pe trecutul zoomorf al lui G indică epitetul ei în Homer (Not II I în continuare) și Nonn din Panopolitan (Hopp Biop , ) - „păros”, vaci sacrificate ei ( ep A ^ la ), venerație a lui G în Argos (Eig E în continuare) sub formă de vacă G a intrat însă ferm în sistemul mitologiei eroice şi în plus, originar greacă, de aceea este patrona eroilor și orașelor Ea îi ajută pe argonauți în primul rând lui Iason (Aroii Shiosi III - ); în războiul troian este o înflăcărată apărătoare a aheilor şi adversarul troienilor, în persoana lui Paris, care a preferat-o pe Afrodita în disputele celor trei zeițe (G , Afrodita, Atena) Ea merge chiar la truc, seducându-l pe Zeus cu ajutorul minunatei centuri a Afroditei și lingându-l în brațe pentru a le permite aheilor să învingă Această dragoste celebră scena lui G și Zeus pe unul dintre vârfurile Idei (Gar-gar) printre flori și ierburi parfumate (Not II XIV - ) este un analog fără îndoială al străvechii „căsătorii sacre” creto-miceniene a lui G și Zeus, care celebrată solemn în orașele Greciei, amintind de măreția zeității feminine matriarhale Cultul lui G a fost larg răspândit pe continent (în special în Micene, Argos - templul Herayon, Olympia) (Riz V , ) și insulele (pe Samos, unde era un templu al lui G Samos și vechiul ei fetiș sub formă de scândură; în Creta, unde în Knossos a sărbătorit „căsătoria sacră” a lui G și Zeus) În mitologia romană G este identificat cu Juno A A Takho-Godi Dintre sculpturile antice ale lui G : „G Farnese "(copie a originalului grecesc din secolul al V-lea î Hr ) și" Juno Ludovisi” (a jumătate a secolului I d Hr ) Pe o serie de reliefuri (friza vistieriei sifniene din Delphi, friza de est a Partenonului) G este înfățișat alături de Zeus; nunta lui G şi Zeus – pe metopa templului lui G în Selinunte În pictura în vază există comploturi ale mitului despre G în scene cu Nu, „Judecata de la Paris”, etc În artele vizuale, G apare mai ales în scene din miturile lui Hercule, No și Paris Printre alte subiecte: „Juno împodobește pana de păun cu ochiul lui Argus ”(X Goltzius, P P Rubens, J Jordan, A Blumart, N Poussin etc ), „Juno îi cere centura lui Venus” (A Kuapel, J Reynolds), „Jupiter și Juno” (X Goltzius, Annibale Carracci, A Kuapel și alții), „sacrificiul lui Juno” (P Lastman, J B Tiepolo) Cum patrona căsătoriei, ea apare în tabloul Rubens „Henry IV primește un portret al Mariei de Medici”, ca dătător de belșug – în sculptura de grădină a epocii baroc Printre dramele muzicale lucrări din secolele XVII-XIX: „Juno pacificat” de I I Fuchs și alte opere, cantate „Concursul nou Juno și Pallas” de G B Bononcini și „Juno și Pallas” de S Mayr HERCULES (NrahKhtsd), în mitologia greacă, un erou, fiul lui Zeus și al femeii muritoare Alcmene (soția Amfitrion) În absența lui Amphitryon (care a luptat împotriva triburilor de tele-luptă), Zeus, după ce și-a asumat înfățișarea, i-a apărut lui Alcmene; cât a durat noaptea nunții lor, soarele nu a răsărit deasupra pământului timp de trei zile După revenirea soţului ei Alcmena a născut în acelaşi timp şi fii – Iphicles de la soţul ei şi G de la Zeus În ziua în care G urma să se nască, Zeus a jurat în adunarea zeilor că pruncul este din urmașii săi, care născut în această zi, va domni peste Micene și popoarele vecine Oricum, geloasa Hera a întârziat nașterea lui Alcmene și a accelerat cu două luni nașterea lui Nicippa - soția regelui micenian Sthenel, iar în această zi s-a născut fiul lui Sthenel, nepotul lui Perseus și strănepotul lui Zeus Eurystheus, care, în conformitate cu jurământul nesăbuit al lui Zeus, a primit puterea asupra Peloponezului (Not II XIX - ) Hera a trimis doi șerpi monstruoși la leagănul lui G și Iphicles, dar copilul G i-a sugrumat Potrivit unor versiuni ale mitului (Biosi IV ; Raiz IX , ), Zeus sau Atena au păcălit Hera l-a alăptat pe G , dar bebelușul l-a sut cu atâta forță încât Hera l-a aruncat, și din picături de lapte a apărut Calea Lactee Cei mai buni profesori - înțeleptul centaur Chiron, Autolycus, Ev- Hera îl hrănește pe Hercule În stânga este Atena Fragment de pictură al lekythosului cu cifre roșii din Apulia BINE - î Hr e Pruncul Hercule stranguleaza serpii În stânga este o frescă din casa Vettii din Pompei - s n e Pe dreapta - Bol de argint in n e Berlinul de Vest, Muzeele de Stat rit, Castor - a predat G diverse arte, lupte, tir cu arcul; G l-a învățat pe Lin să cânte la citara, dar când a recurs la pedeapsă în procesul de antrenament, G într-un acces de furie l-a ucis pe Lin cu o lovitură de cithară Speriat de puterea și temperamentul lui G , Amphitryon l-a trimis pe Muntele Kiferon (la est de Teba) să păstori Acolo, la vârsta de optsprezece ani, G a ucis leul Kiferon, care devasta împrejurimile Întors de la vânătoare, G i-a întâlnit pe vestitorii lui Ergin, regele vecinului Orchomenus, care a cerut tribut de la tebanii G le-a tăiat nasul, urechile și mâinile și a ordonat să fie duși la Er-gin în loc de tribut La izbucnirea războiului, l-a ucis pe Ergin și și-a pus armata pe fuga, dar Amphitrion, care a luptat cu fiul său, a murit Regele teban Creon, drept răsplată pentru vitejia lui G , i-a dat fiica sa cea mare Megara Când au au apărut copii, Hera, încă ostilă lui G , a trimis nebunia asupra lui, într-o criză în care a ucis copiii lor Fiind în fire, G pleacă în exil (Aroiios II , ) Vine la Delphi să întrebe cu Dumnezeu, unde să se stabilească Oracolul îi ordonă să poarte numele Hercule (înainte de asta se numea Alcides) și ordonă să se stabilească în Tiryns, să-l slujească pe Euristheus timp de ani și să îndeplinească fapte, după care G va deveni nemuritor (Aroiios II , ) Îndeplinind ordinele lui Euristheus, G comite fapte celebre (mitografii le prezintă într-o secvență diferită) În primul rând, el primește pielea unui leu nemean Întrucât leul era invulnerabil la săgeți, G nu putea să-l învingă decât prin sugrumare mâinile Când a adus leul la Micene, Eurystheus a fost atât de speriat încât i-a ordonat lui G să nu mai intre oraș, ci să arate prada în fața porților orașului Eurystheus și-a construit chiar și un bronz pithos, unde s-a ascuns de G , si a comunicat cu el numai prin vestitorul Kopreya (Aroiiosi II , ) Punând pe pielea unui leu nemean, G merge să îndeplinească al doilea ordin al lui Euristheus - să omoare Lernean o hidra care a furat vite si a devastat pamantul din vecinatatea Lerna Avea capete, unul dintre ele - nemuritor Când G a tăiat unul dintre capete, două au crescut în locul lui Karkin sa târât afară să o ajute pe hidra - un cancer uriaș și s-a agățat de G în picior Dar G l-a călcat în picioare și l-a chemat în ajutor Polay (nepotul său, care de atunci a devenit un fidel însoțitor al lui G ), care a cauterizat rănile proaspete ale hidrei cu ardere bunt, pentru ca capetele să nu crească înapoi După ce a tăiat ultimul cap nemuritor, G a îngropat în pământ și a lovit-o cu o piatră grea După ce a tăiat corpul hidrei, G a înfipt vârfurile săgeților în ea bilă mortală (Aroiios II , ) Eurystheus a refuzat să includă această ispravă în numărul , intenționat să împlinească G , căci Iol ai l-a ajutat A treia ispravă a lui G a fost capturarea cerbului din Kerinean Căprioara care a aparținut lui Artemis avea aur coarne și copite de aramă G a urmărit-o un an întreg, ajungând în țara hiperboreenilor (Pipsi III în continuare) și prins, rănit de o săgeată Apollo și Artemis au vrut să ia cerbul de la el, dar G s-a referit la ordin Eurystheus și a adus cerbul la Micene (Aroiios II , ) Atunci Eurystheus a cerut de la G mistrețul Eri-Manf (a patra ispravă) În drum spre Erymanf (în Arcadia de Nord) G s-a oprit la centaurul Fol, care a început să-l trateze ospitalier pe G Atras miros de vin, alți centauri s-au repezit în peștera Fola, înarmați cu pietre și trunchiuri de copaci ÎN bătălia centaurilor a venit în ajutorul mamei lor, zeița norilor Nephele, care a aruncat râuri pe pământ ploaie, dar G încă parțial întrerupt, parțial împrăștiat centaurii În același timp, Chiron și Foul au murit accidental; Foul, minunându-se de puterea mortală a săgeților, a scos una dintre ele din corpul centaurului mort și, din neatenție, i-a scăpat-o pe picior, iar otrava hidrei l-a ucis instantaneu G a prins mistrețul erymanfian, împingându-l înăuntru zăpadă adâncă și le-a purtat legați la Micene (Aroiios II , ) A cincea ispravă a lui G a fost curățarea gunoiului de grajd din uriașa curte a regelui Elis Avgiy G , în avans după ce a obținut pentru sine o zecime din vite sub formă de plată, a făcut găuri în pereții camerei, unde erau vite, și deturnau acolo apele râurilor Alpheus și Penea Apa a spălat tarabele Dar când Avgiy a aflat că G a executat ordinul lui Euristheus, el nu a vrut să-l plătească, iar Euristheus, la rândul său, a anunțat acest lucru isprava care nu conteaza, de vreme ce G a savarsit-o contra cost (Aroiiosi II , ) A șasea ispravă a lui G a fost expulzarea păsărilor stimfaliene cu pene ascuțite de fier, care au fost găsite într-o mlaștină forestieră din apropierea orașului Stimfal (în Arcadia) și au devorat oameni (Riz VIII , ) După ce a primit zdrănitoare de cupru făcute de Hephaestus de la Atena, G a înspăimântat păsările cu un zgomot și apoi le-a întrerupt ei (Aroiios II , ); conform unei alte versiuni a mitului, o parte dintre păsări au zburat pe insula din Ponte Euxinus, de unde au fost ulterior strigați de argonauți Apoi Eurystheus i-a ordonat lui G să aducă taurul cretan (a șaptea ispravă), care se distingea prin extraordinarul său ferocitate După ce a primit permisiunea regelui Minos, G a stăpânit taurul și l-a predat lui Euristheus Apoi G a eliberat taurul, iar acesta, ajuns în Attica, a început să devasteze câmpurile din vecinătatea Maratonului (Aroiosi II , ) G a fost desemnat să aducă iepele feroce ale regelui trac Diomede, care le-a păstrat înlănțuite cu lanțuri de fier la tarabele de cupru și hrănite cu carne umană G l-a ucis pe Diomede și a condus iepele la Euristheus (Aroiios II , ) (a opta ispravă) La cererea fiicei sale Admeta, Eurystheus i-a ordonat lui G să obțină centura lui Hippolyta, regina Amazonelor (a noua ispravă) Hippolyta a fost de acord să-i dea centura lui G , care a ajuns pe navă, dar Hera, după ce a luat forma unul dintre amazoane, i-a speriat pe ceilalți cu vestea că străinii încercau să o răpească pe Hippolyta Amazone cu Muncile lui Hercule: leul nemean, hidra lerneană, păsările stimfaliene (rândul de sus), taurul cretan, Căprioară Kerineană, centura reginei Hippolyta (al doilea rând), mistreț erimantic, caii lui Diomedes, uriaș Gerion (rândul al treilea), mere de aur ale Hesperidelor, Cerber, curățarea grajdurilor Augean (rândul de jos) Reconstrucția metopelor Templului lui Zeus din Olimpia - î Hr e armele, sărind pe cai, s-au repezit în ajutorul reginei G , hotărând că atacul a fost manipulat insidios Hippolyta, a ucis-o, a prins centura și, respingând atacul amazoanelor, s-a urcat pe navă navigând pe lângă pe lângă Troia, G a văzut-o pe fiica regelui legată de o stâncă și dată să fie mâncată de un monstru marin Laomedont la Hesion G i-a promis lui Laomedont că va salva fata, cerând ca recompensă divină cai G a ucis monstrul (opțiune: i-a sărit în gât și i-a rupt ficatul, dar în același timp a pierdut păr de la focul care emană din interiorul fiarei, s yu BUSORYG în continuare), dar Laomedont nu a dat caii promis Amenințat cu răzbunare, G a navigat la Micene, unde i-a dat centura Hippolitei lui Euristeu (Aroiios II , ) Atunci lui G i s-a ordonat lui Euristheus să predea lui Micene vacile din Gerion de pe insula Erifia, întinse departe spre vest în ocean (a zecea feat) Ajuns la Tartessus, G s-a îmbrăcat în nord și sud pe malurile strâmtorii care desparte Europa de Africa, două stele de piatră – așa-numitele Stâlpii lui Hercule (opțiune: a îndepărtat munții care au închis ieșirea către ocean, creând o strâmtoare - Strâmtoarea Gibraltar, Roshr Meia I , ) Suferind în campanie de razele arzătoare ale soarelui, G și-a îndreptat arcul spre Helios însuși, iar el, admirând curajul lui G , i-a dat paharul său de aur să călătorească peste ocean Sosind la Erifia, G l-a ucis pe ciobanul Eurytion, apoi l-a împușcat pe Gerion însuși, care avea trei capete și trei corpuri topite G a cufundat vacile în cupa lui Helios, a înotat peste ocean și, întorcându-l lui Helios cupa, a condus vacile mai departe pe uscat, depășind numeroase obstacole pe drum in Italia tâlharul Kak i-a furat câteva dintre vaci și le-a gonit în peșteră G nu le-a găsit și a condus deja ceilalţi sunt mai departe, dar una dintre vacile ascunse în peşteră a mugit; G l-a ucis pe Kaka și a luat cel furat vaci (Biv I , - ) Trecând prin Scythia, G s-a întâlnit cu un șarpe jumătate fecioară și jumătate și a intrat în relație conjugală; fiii născuți din această unire au devenit strămoșii sciților (Negosioi IV - ) Când G a condus vacile la Micene, Eurystheus le-a sacrificat Herei (Aroiiosi II , ) Eurystheus l-a numit pe G să aducă mere de aur din Hesperide (a unsprezecea faptă) A descoperi drum spre Hesperi-dames, G a mers la râul Eridanus (Po) la nimfe, fiicele lui Zeus și Themis, care l-a sfătuit să învețe calea de la zeul atotștiutor al mării Nereus G l-a capturat pe Nereus dormind pe mal, l-a legat și, deși a îmbrăcat diverse înfățișări, nu i-a dat drumul până când Nereus i-a arătat drum spre Hesperide Drumul ducea mai întâi prin Tartess până în Libia, unde G trebuia să se angajeze în luptă Anteem Pentru a-l învinge pe Antey, G l-a smuls de pe pământ și l-a sugrumat în aer, pentru că a rămas invulnerabil, în timp ce se afla în contact cu pământul (Aroiios II , ) Sătul de luptă, G a adormit, iar pigmeii l-au atacat Trezindu-se, le-a adunat pe toate în pielea lui de leu (РІ ІГ іп Іша§ II ) În Egipt, G a fost sechestrat şi duși la altarul lui Zeus la măcel, pentru că din ordinul regelui Busiris toți străinii au fost aduși la sacrificiu Totuşi, G a sfâşiat lanțuri și l-au ucis pe Busiris După ce a trecut în Caucaz, G l-a eliberat pe Prometeu, ucigându-l cu un arc care l-a chinuit vultur Abia după aceasta a venit G prin munții Rife (Urali) în țara hiperboreenilor, unde stătea, susținând bolta cerului, Atlas La sfatul lui Prometeu, G l-a trimis după merele Hesperidelor, preluând umerii tăi bolta cerului Atlas a adus trei mere și și-a exprimat dorința de a le duce la Euristheus, așadar încât G rămâne să ţină cerul Cu toate acestea, G a reușit să depășească Atlanta: a fost de acord să țină firmamentul, dar a spus că vrea să-și pună o pernă pe cap Atlas i-a luat locul, iar G a luat merele și le-a dus la Eurystheus (Aroiios II , ) (opțiune: G însuși a luat merele din Hesperide, ucigând balaurul care le păzea, Aroi Shusy IV în continuare) Eurystheus a dat merele lui G , dar Atena le-a returnat Hesperidelor A douăsprezecea și ultima ispravă a lui G în slujba lui Euristheus a fost o călătorie în regatul lui Hades pentru gardian al lumii interlope Kerberos Înainte de asta, G a primit dăruire participarea la misterele din Eleusis G a coborât sub pământ în împărăția morților prin intrare, care era lângă Capul Thenar din Laconia Aproape de intrare, G i-a văzut pe Tezeu și Pirithous înrădăcinați pe stâncă, pedepsit pentru încercarea lui Pirithous de a o răpi Persefona (Teseu a luat parte la răpire din prietenie cu Pirit) G l-a smuls pe Tezeu de pe piatră și l-a înapoiat pe pământ, dar când a încercat să elibereze Pirit, pământul s-a cutremurat, iar G a fost nevoit să se retragă Stăpânul lumii interlope Hades i-a permis lui G ia-l pe Kerberos, dacă îl poate învinge fără să folosească arme G l-a prins pe Kerber și a devenit el sufoca În ciuda faptului că șarpele otrăvitor, pe care Kerber îl avea în loc de coadă, l-a mușcat pe G , el l-a îmblânzit Kerberos și l-a adus la Euristeu și apoi, la ordinul lui, l-a luat înapoi (Aroiios II , ) Numeroase mituri despre soarta viitoare a lui G se reduc practic nu la victorii asupra monștrilor, ci la campanii militare, cucerirea de orașe, nașterea a numeroși copii, ai căror descendenți a domnit în diferite orașe-stat ale Greciei Conform unuia dintre aceste mituri, Hera i-a trimis din nou lui G nebunie, iar în orbire l-a ucis pe Ifit, fiul lui Eurit, aruncându-l din zidul Tirintului După aceea G a suferit o boală gravă, pentru a scăpa de care, conform prezicerii oracolului delfic, putea numai după ce a servit trei ani ca sclav G a servit regina lidiană Omphale (în timpul acestei slujbe el prins kercops) (Aroiios II , ) I-a revenit și lui G să poarte haine de damă ( a Tieb X urmări ) Apoi, cu o armată de voluntari, G a mers la Ilion cu un război împotriva regelui Laomedont, care la un moment dat nu a făcut care i-a dat lui G răsplata promisă pentru eliberarea lui Hesiona Mai întâi spre oraș printr-o breșă în zid a intrat Telamon G , invidios pe vitejia lui, s-a repezit la Telamon cu sabia, dar el, neapărându-se, a devenit adună pietre, explicându-i că îi construia un altar lui G Kallinikos (Cuceritorul) G l-a ucis pe Lao medont și toți fiii săi, cu excepția lui Gift, care a primit noul nume Priam și i-a dat de soție pe Hesion Telamon (Aroiios II , ) Hera si acum nu l-a lasat pe G singur si l-a ridicat la mare in timpul lui o furtună puternică s-a întors din Troia, așa că Zeus s-a înfuriat și l-a atârnat pe G pe cer, legându-l de picioare nicovală (Nosh II XX în continuare) Sub conducerea Atenei, G a participat la bătălia Olimpic zei cu uriași pe câmpurile Flegree (Aroiios II , ) Apărând în Calydon, G a cortes-o pe fiica lui Oinei Dejanira (opțiune: chiar și în timpul călătoriei lui G la regatul morților dincolo de Kerberos, Meleagro l-a întâlnit acolo și l-a rugat pe G să se căsătorească cu sora lui Dejanira, Ripsi ISHi II) Rivalul lui G era zeul fluviului Aheloy După ce s-a întrerupt într-o luptă unică cu Achelous, luând forma unui taur, unul din coarnele sale, G a câștigat și s-a căsătorit cu Dejanira trecere peste râul Even, l-a instruit pe centaur Nessus să o transporte pe Dejanira În timpul traversării, Ness a invadat Dejanira și G au tras un arc către Ness care ieșea din apă Centaurul muribund o sfătui pe Dejanira să-i adune sângele, întrucât o va ajuta să păstreze în mod miraculos dragostea lui G (Aroioios II , ) Hercule luptă cu Hidra Lernaeană Relief din teracotă secolele I-II Roma, Muzeele Vaticanului Hercule luptă cu leul nemean Pictura unei amfore Psiax cu figuri negre BINE î Hr e Brescia, Muzeul Roman Antic Când, mai târziu, G , după ce a luat orașul Echa-liya și l-a ucis pe regele Eurytus, și-a luat fiica cu el ca prizonieră Iola, Deianira, de gelozie, a înmuiat chitonul G cu sângele lui Nessus, crezând că în felul acesta îl va salva Dragoste Cu toate acestea, sângele lui Nessus, care a murit din cauza săgeții lui G mânjită cu bilă din hidra lernaeană, însuși transformat în otravă Chitonul, adus de Lichas (mesagerul Dejanirei), a lipit imediat de corpul purtătorului G lui, iar otrava a început să pătrundă în piele, provocând suferințe insuportabile Apoi G s-a dus la munte Acesta, a făcut un foc, s-a urcat pe el și le-a rugat pe tovarășii săi să aprindă un foc Am aprins un foc din întâmplare a aterizat pe Eta Peant pentru că sateliții au refuzat să facă acest lucru G i-a dat lui Peant arcul și săgețile Când focul a izbucnit și flacăra l-a cuprins pe G , un nor a coborât din cer și l-a purtat cu tunete în Olimp, unde a fost acceptat în gazda zeilor nemuritori Hera s-a împăcat cu G și s-a căsătorit cu zeița tinereții Hebe, fiica lui Zeus și Hera (Aroiios II , ) Cultul lui G a fost răspândit în întreaga lume greacă, iar în unele s-au făcut sacrificii cazuri conform ri- tuala, acceptată pentru zei, la alții - după ritualul obișnuit pentru eroi Potrivit unora autori antici (Jios IV ), cultul lui G ca zeu a apărut pentru prima dată la Atena G era venerat ca patron gimnazii, palestre și thermae, adesea ca vindecător și apărător de tot felul de nenorociri (AXE^Yahod), uneori venerat împreună cu Hermes – patronul comerțului Grecii identificau adesea alte zeități popoare din G (de exemplu, fenicianul Mel-kart) Odată cu răspândirea cultului lui G în Italia, el a devenit venerat sub numele de Hercule Numele „G” cel mai probabil înseamnă „ilustrul Erou” sau „mulțumire Herei” Această etimologie a fost deja cunoscute de autorii antici, care au încercat să concilieze aparenta contradicție dintre sens numit după G și atitudinea ostilă a Herei față de G G foarte devreme s-a transformat într-un erou grec comun, iar detaliile legendelor care îl legau, probabil inițial cu o anumită localitate sau trib grecesc, au fost șterse Deja inauntru cel mai vechi strat de tradiție accesibil nouă, există legături distincte, pe de o parte, cu Teba (locul nașterii lui G ), pe de altă parte, cu Micene, Tirint și Argos (serviciu lui Euristheus, localizare exploatări etc ) Cu toate acestea, toate încercările de a lega apariția miturilor despre G cu un loc anume (fie cu Theba, fie cu Argos) sau îl consideră pe G ca pe un erou specific dorian, se dovedește neconvingătoare Explorările lui G se încadrează destul de clar în trei tipuri culturale și istorice: frânarea monștrilor, ceea ce îl face pe G în legătură cu eroul cultural, isprăvile militare ale eroului epic; teomahismul Poveștile despre isprăvile lui G , datând, se pare, din epoca miceniană, au devenit un subiect preferat poezie epică chiar înainte de apariţia Iliadei şi a Odiseei Despre o serie de episoade din viața lui G în Poeziile homerice sunt raportate pe scurt, sub forma unui indiciu, la fel de cunoscute tuturor [povestea nașterii lui G (II XIX în continuare), călătoria sa în lumea interlopă din spatele lui Kerberos (II VIII în continuare; Ob XI în continuare), Încercarea Herei de a-l distruge pe G pe mare (II XV în continuare), precum și mitul necunoscut nouă în detaliu despre cum G a rănit-o pe Hera În dreapta este Bătălia de la Hercule cu amazoanele Fragment din pictura craterului Euphronius cu figuri roșii BINE în sus n e Arezzo, Muzeul Arheologic Hercule luptă cu un leu copie romană Dintr-un original grecesc de Lisip, secolul al IV-lea î Hr e Marmură, Leningrad, Schitul Heracles distruge păsările stimfaliene Fragment de pictură al unei amfore cu figuri negre Ser secolul al VI-lea î Hr e Londra, British Museum poemul „Scutul lui Hercule” (despre duelul lui G cu fiul lui Ares Kiknos; autor al cercului hesiodian), nu poezii epice existente din secolul al VI-lea î Hr e „Capturarea lui Echalia” (autor necunoscut) și „Hercule al ei” Pisandra din Rhodos, care a vorbit despre cele isprăvi ale lui G și, aparent, a simplificat pentru prima dată povești împrăștiate despre ei Miturile despre G au atras poeții lirici (inclusiv autorul secolelor VII-VI î Hr Stesichora, fragmente de papirus din „Gerionides”) Intrigile tragediilor se bazează pe miturile despre G Sofocle „Femeile trachine” și Euripide „Hercule” În comediile Epiharmului („Busirid”, sfârșitul secolului VI - începutul secolului V î Hr ) e ) și Rinton („G ”, secolul al III-lea î Hr ), în mimele lui Sophron (prima jumătate a secolului al V-lea î e n ), G a acționat ca un comic o figură, un voinic rustic, un lacom și un petrecăr Așa apare G în „Păsările” lui Aristofan (sec V î Hr ) și, într-o anumită măsură, în Alcestisul lui Euripide Sofistul Prodik (bv don e ) în alegoria „G la răscruce" l-a înfățișat pe G ca pe un tânăr care a respins în mod deliberat calea ușoară a plăcerilor și a ales calea spinoasă munci și fapte și a câștigat nemurirea pe această cale A I Zaitsev G este unul dintre cele mai populare personaje din arta antică Isprăvile lui Hercule sunt deosebit de frecvente întruchipate în plastic în relief (metope ale vistieriei atenienilor din Delphi, templul lui Zeus din Olimpia și etc ) Pictura grecească în vază a descris subiecte precum „G luptă cu leul nemean”, „Duelul lui G și Geryon”, „G și Kerberus”, „duelul lui G și Antey”, „intrarea lui G în Olimp”, „ospățul G " si altele Miturile despre G s-au reflectat si in lucrarile de mici plastice si mozaicuri, la Pompei fresce („Bebeluşul G strangulând un şarpe”, „G şi Om-fala”, „G , Deianira şi Ness” şi alte subiecte) Printre opere de artă europeană din secolele XV-XVIII pe intrigile de mituri dedicate celor isprăvi ale lui G , lucrări A și P Pollaiolo, Giulio Romano, G Vasari, G Reni, F Zurbaran, Ch Lebrun ş a Extrem de comploturile au fost populare: „duelul lui G și Antey” (A Mantegna, A Pollaiolo, L Cranach cel Bătrân, Rafael, P P Rubens, F Zurbaran, Filarete ș a ), „G și Omphala „(L Cranach cel Bătrân, P Veronese, Rubens, J Yordane, Pietro da Nortona, P Rotary, T G Tishbein și mulți alții), „G , Dejanira și Ness” (Pollayolo, Veronese, Reni, Rubens, Jordan etc )" "G îl aruncă pe Lichas în mare” (Y Tintoretto, Domenichino și alții; în timpurile moderne, A Canova şi T Gericault s-au îndreptat spre complot) Printre alte povestiri - „G la răscruce” (Annibale Carracci, Jordanes, A van Dyck și alții) și „Intrarea lui G în Olimp” (L Carracci, Rubens, Pietro do Cortona, G B Tiepolo și alții) Complotul „baby G strangling snakes” a fost foarte popular în Italia în secolele XV-XVI, și în principal în plastic (numeroase figurine, reliefuri şi plăci) În pictură, acest complot s-a reflectat în picturile lui Giulio Romano, Vasari și etc , în timpurile moderne – J Reynolds Printre lucrările de materiale plastice - „G” J Sansovino (sec al XVI-lea), „G” E A Bourdelle (secolul XX) și alții În secolele - mitul a fost dezvoltat în dramaturgie („Moartea lui G ” de J Rotru, „Moartea lui G ” de J F Marmontel, „G la Răscruce” de P Metastasio – a servit drept libret pentru multe opere din secolul al XVIII-lea si etc ) Dramaturgia secolului XX a existat o tendință de deheroizare a imaginii (F Wedekind, F Dürrenmatt ș a ) Aproape toate intrigile miturii despre G au fost utilizate pe scară largă în muzica și dramatică europeană arta secolelor XVII-XVIII (operele G îndrăgostit de P F Cavalli; Alcestis sau triumful lui Alcides de J B Lully; „Nunta lui G și Hebe” de P Kaiser; „G pe Thermodon" A Vivaldi; cantata „G la răscrucea de drumuri „I S Bach; operele „Nunta lui G și Hebe” de N Porpora și K V Gluck; oratoriul „G” și „Alegerea G” G F Händel și mulți alții) Printre operele muzicale ale secolului al XIX-lea - poezii simfonice de C Saint-Saens „Tineretul lui Om-faly”, „Tinerețea lui G” și opera sa Dejanira Hercules Farnese - „Odihnă” Marmură Napoli, Muzeul Național Hercule și căprița Kerineană copie romană Dintr-un original grecesc al lui Lisip (a doua jumătate a secolului al IV-lea î Hr ) Bronz Palermo Muzeul Arheologic Hercule și taurul cretan Metopa Templului lui Zeus din Olimpia Marmură BINE î Hr e Paris, Luvru Luptă între Hercule și Nessus Fragment de pictură al unei amfore cu figuri negre BINE î Hr e Atena, Muzeul Național HERACLIDE (NrahHeibai), în mitologia greacă, descendenții lui Hercule și Dejanira După moartea lui Hercule şi sinuciderea Dejanirei, regele Micenei Euristeu a început să-i urmărească pe copiii lui Hercule - fiii lui Gill, Ctesippa, Glena, Onita și fiica lui Macarius Fugând de moarte, G , împreună cu nepotul lui Hercule Iolaus și mama lui Hercule, Alcmena, a fugit la Trakhina la regele Keik Cu toate acestea, Eurystheus a cerut extrădarea lui G și au fost forțați să caute mântuirea în Maraton în templul lui Zeus (opțiune: în Atena la altar Mercy, Aroiosi II , ) Fiul lui Tezeu, Demofon, care a domnit la Atena, a promis că nu-l extrăda pe G și a început un război cu armata invadatoare a lui Euristheus Din moment ce zeii au cerut un sacrificiu lui Persefone, Macaria a fost de acord să se sacrifice Armata ateniană și G au câștigat Iol ai capturat Eurystheus, iar din ordinul lui Alcmene a fost executat (opțiune: Eurystheus, care a fugit după înfrângere, a depășit și l-a ucis pe Gill, i-a tăiat capul și l-a adus lui Alcmene, iar ea și-a scos ochii, Aroia II , ) mântuirea atenienii persecutaţi de Euristheus G dedicat tragediei lui Euripide „Heraclides” G ocupat Peloponez, dar a început ciuma, iar oracolul a anunțat că motivul a fost că G s-a întors mai devreme ora stabilită Părăsind Peloponezul, G s-a stabilit în Maraton Oracolul din Delphi a proclamat Gill că s-ar putea întoarce în Peloponez „după al treilea rod” (Aroioios II , ) Asumand vorbim de trei recolte, G a făcut o nouă încercare trei ani mai târziu, dar Gill a fost ucis în luptă unică cu regele din Tegea Echem (Negosioi IX ) - un aliat al lui Atreus care a domnit după Euristheus în Micene (Tishs I ) De când a devenit clar că oracolul nu însemna trei ani, ci trei generații, următoarele o încercare a fost făcută de nepotul lui Gill Aris-tomakh (Rais II , ) G au fost din nou învinși și Aristomah a murit în mâinile regelui Micenei Tisamen, fiul lui Oreste, fiii lui Aristomah - Temen, Aristodem și Cresfont a încercat să invadeze Peloponezul pe mare, adunând nave la Nafpaktos Dar fulger l-a lovit pe Aristode, care i-a lăsat pe gemenii Euristene și pe Proclu (Aroiios II , ) Apoi în lagăr a apărut ghicitorul Karn, pe care G l-a confundat cu trimis Loponness-urile vrăjitorului și l-au ucis Apoi navele au început să se prăbușească, a început foametea, așa că campania nu a făcut-o ar putea avea loc Temen a primit un oracol pentru a-l expulza pe ucigaș timp de zece ani și a-l lua drept lider bărbat cu trei ochi Zece ani mai târziu, în timp ce îl căutau pe G cu trei ochi, l-au întâlnit pe Oksil, care călărea pe cal cu un singur ochi (al doilea ochi al calului a fost doborât de o săgeată) și l-a numit conducător De data asta invazia a avut succes G l-a ucis pe Tisamen, a capturat-o mai întâi pe Elida (pe care au dat-o lui Oksil), apoi Messe-niu, Lacedaemon și Argos Pământurile cucerite au fost împărțite la sorți: Teme-nu a luat Argos, Eurysthenes și Proclu - Laconia, Cresfont - Messenia (opțiune: Aristodim a primit Laconia, nu care a murit la Nafpaktos, Negoscu VI ) Mitul lui G a păstrat aparent urme ale tradiţiei orale a eveniment istoric real - invazia dorienilor în Grecia în timpul prăbușirii micenienului state Ulterior, lui Temen, Cresfont și Eurysthenes și Proclu și-au ridicat clanurile argive, regii mesenieni și spartani A I Zaitsev GERION (Ggirghov), în mitologia greacă, un gigant cu trei capete și trei corpuri, fiul unui sângele gorgonei Chrysa-or și oceanidul Kalliroi; locuiește pe insula Erifia, în vestul îndepărtat (probabil, de aici și numele insulei - „roșu”, adică întins la apus) Hercules a furat vacile lui G , ucigând paznicii turmelor, ciobanul Eurytion și câinele Orff - un urmaș teribil al lui G și Echidna, și apoi și G însuși – a zecea faptă a lui Hercule (Nez Theo ^ - ) A T -G HERKLE, în mitologia etrusca, progenitorul etruscilor Cea mai veche dovadă a venerației lui G sunt hidrii din Caere care înfăţişează isprăvile lui G Din secolul al VI-lea î Hr e apar numeroase bronz Sărbătoarea lui Hercule și Athena Fragment din pictura amforei „maestrul Andokida” BINE î Hr e Munchen Muzeul de artă antică aplicată Hercule și Hidra Lernaeană Tseretan-figura neagră hidra BINE î Hr e Malibu, Vila Getty Hercule, într-un acces de nebunie, își ucide copiii Fragment pictura craterului Apulian BINE î Hr e Madrid Naţional Muzeul Arheologic figurine înalte G Capul său a fost înfățișat pe monede etrusce de bronz și argint din secolul al IV-lea î Hr e Identificat cu Hercule grecesc (Hercule roman) Pe oglinzile etrusce a fost, de asemenea, înfățișat ca eroul miturilor grecești (scenele lui G și Atlas, G și Aheloy etc ), și ca personaj al mitologiei pur etrusce Pe mai multe oglinzi, zeița Uni, în prezența altor zei, hrănește un adult cu barbă G (evident, aceasta este ceremonia adoptării lui G de către zei, acceptării lui în adunarea zeilor); G a fost înfățișat cu zeița Menrvoi ca soț sau iubit (sugerând o versiune etruscă a teogamiei Minerva romană și Hercule), pe o serie de monumente - stând pe o plută de amfore goale (probabil poveste despre coborârea lui G în lumea interlopă și trecerea Styxului) Despre momentul apariţiei cultului lui G nr opinia comună (poate că s-a răspândit printre etrusci în timpul șederii lor în Marea Egee-co- regiunea anatoliană; poate să fi fost adoptat de la greci – coloniştii oraşului Qom în secolele VII-VI î Hr e , deoarece Etruscii au păstrat legături strânse cu ei) Nu există nicio îndoială că etruscii au contribuit la răspândire Cultul lui G printre latini și alte triburi italiene A I Nemirovsky HERCULES (Negsiiev), în mitologia romană, zeu și erou Corespunde greaca Heracles Venerat în multe orașe ale Italiei (Biop Naiis I , ); cultul său a fost adoptat de romani din Tuskul (sau Tibur), unde G era venerat ca un zeu războinic, „învingător”, „invincibil” și avea preotii Salii, analogi saliilor romani de pe Marte ( erv Verg Aep VIII ; Ovisi Raz III , ) ÎN La Roma, cel mai vechi altar al lui G (așa-numitul aga shakhisha) a fost amplasat la piața de tauri de lângă circ; conform legendei, el a fost ridicat de Evander în amintirea vizitei lui G , care se întorcea din Spania cu turmele din Gerion (una din isprăvile lui Hercule) (Jop Naiis I ; Ovisi Raz I ) G a sfătuit supuşii lui Evander abandona sacrificiile umane și înlocuiește-le cu păpuși care au fost aruncate în Tibru sărbătoarea Argeiului Odată cu transformarea cultului lui G într-unul de stat (la început a fost slujit familiile patriciene ale lui Pinarius și Potitius) au început să aducă jertfe pe altar, conform ritualului grecesc, pretorul orașului Deși aici G avea epitetul „de neînțeles sărac”, era venerat în principal ca un zeu al îmbogățirii, negustorii și generalii i-au donat al zecelea o parte din profituri și pradă, care mergeau să trateze oamenii Femeile au fost excluse de la participarea la cultul G și li s-a interzis să folosească în numele lui jurământul obișnuit pentru bărbați, ceea ce a determinat interpretarea lui ca garant al onestităţii – Mesiіz Еісііз Cultul lui G a devenit treptat unul dintre cele mai răspândite în lumea romana În Hades, Melkart a fost identificat cu el, în Galia - Ogma etc În același timp imaginea sa s-a complicat și funcțiile s-au înmulțit Deci, a devenit patronul moșiilor individuale, rurale economie (R Rogry II , ) Ca un om care a devenit zeu pentru meritul său, a fost privit ca un gaj speranțe de nemurire pentru orice persoană cinstită: decedatul era adesea înfățișat cu atributele lui G Plebeii și sclavii îl venerau pe G ca pe un muncitor veșnic, un ajutor al celor nevoiași, curajos și un erou virtuos (Serv Ver^ Aep VIII ; Macro Sag I , - ) Pentru soldaţi G era un zeu victoria, pentru aristocrație - prototipul regelui ideal (Biop Syguz Ogai I), antipodul tiranului, un înțelept care a învins monștri (interpretați ca vicii) prin puterea rațiunii și a cunoașterii, un intermediar între zei și oameni ( erv Verg Aep I ; IV ; VI ) S-a folosit popularitatea lui G împărați (a fost înfățișat pe monedele Antoninilor și Severilor, pe monedele conducătorilor galilor) Imperiu, Commodus s-a identificat cu el, Maximian s-a apropiat, luând numele Herculius) E M Shtaerman GERMAN, Jerman (Bolg ), în mitologia sud-slavă, un personaj întruchipând fertilitate În timpul ritului bulgar de a face ploaie, apare ca o păpușă de lut cu trăsături masculine accentuate Vrăjile spun că G a murit din cauza secetei (sau a ploii): femeile îl îngroapă în pământ uscat (de obicei pe malul nisipos al râului), după care trebuie să meargă ploaie rodnică (cf înmormântarea lui Kupala, Kostroma etc ) Numele G este comparabil cu personalul trac numele și numele lui Samovil Germerudy (probabil și de origine tracică) V I , V T MITOLOGIA GERMANO-SCANDINAVĂ Informații despre mitologia anticilor Bătălia de la Heracles cu Gerion Pictură cu kylix Euphronius cu figuri roșii BINE î Hr e Munchen, Muzeul arta aplicata antica Îl împușcă pe Hercules Sculptură de E A Bourdelle Bronz Paris, Muzeul d'Orsay Germanii sunt extrem de incompleti din cauza creștinizării relativ timpurii și profunde a Germaniei de Vest triburi; asupra mitologiei scandinave, avem literare incomparabil mai complete izvoare datorate creștinării ulterioare a Scandinaviei, precum și conservării cu grijă tradiţia culturală precreştină din Islanda până la aşa-zisa Renașterea islandeză din secolul al XIII-lea Cele mai valoroase informații despre mitologia și credințele germanilor occidentali sunt disponibile în „Germania” Tacitus (secolul I d Hr ) Tacitus menționează zeul pământesc Tuis-to, al cărui nume înseamnă „dublu (două- Hercule o ucide pe Kaka Grupul sculptural B Bandinelli Marmură Florenta, piata Signoria gol) ființă”, ceea ce dă temeiul convergenței sale (cel puțin parțiale) cu scandinavă Ymir, precum și cu cultul gemenilor printre vechii germani (Tacitus în capitolul HIP „Germania” compară ei cu Romanul Castor şi Pollux) De la Tuisto se presupune că vine primul om (Mann), iar de la Mann - strămoșii a trei grupuri tribale sau de cult ale germanilor - Istevons, Germinons, Ingaevons (cap II) Dintre aceștia, strămoșul cu certitudine este stabilit (ca strămoș al Irminonilor) Ing (menționat în inscripția runică anglo-saxonă) De asemenea, este posibil ca cele menționate istoric german (saxon) al secolului al X-lea Widukindom zeul Irmin asociat cu stâlpul Irminsul printre sași (analogul de cult al arborelui lumii), era considerat strămoșul germinonilor Irmina, în ea la rândul lor, ei sunt apropiați de Saxnot și Tivas = Tiu (Scand Tyr) datorită tradiționalului compararea acestor zei cu Marte Tacitus mărturisește („Germania” IX) despre venerarea de către germani a lui Mercur, Marte, Hercule și Isis, adică, probabil, Wodan (Scand Odin), Tiu (Scand Tyr), Donar (Scand Thor) și, poate Freya sau Friya (Scand Frigg) Unul dintre argumentele primelor trei identificări este coincidenţa zilelor săptămânii dedicate acestora Mercur, potrivit lui Tacitus, aduce oameni victime Acest lucru este destul de în concordanță cu ideile scandinave despre cultul lui Odin Denumirea lui Donar = Thor prin numele roman de Hercule este potrivită pentru Thor, deoarece acesta din urmă este reprezentat în mituri ca un erou care protejează lumea umană de monștri Bazat pe nume romane Zeii germanici și celtici și alte câteva paralele, Tiu, Wodan și Donar = Thor pot fi comparați cu zeii celtici Nuada, Lug și Oghma; Do-nar = Thor este aparent identic Tunetorul celtic Taranis După funcția sa principală, reflectată în nume, Donar = Thor - tunetor tipic indo-european, comparabil cu indianul Indra, Tivas=Tiu=Tyr etimologic şi genetic corespunde indo-europeanului Dyaus = evsu În stabilitatea J Dumézil (Franța) la structura tripartită a funcțiilor sociale ale zeilor indo-europeni Tivas=Tiu la început, se pare, a îndeplinit funcția de autoritate spirituală și juridică, iar Donar - militar funcția, dar apoi Wodan (Odin), care la început a fost un demon htonic și patron al armatei inițiere, a devenit cea mai înaltă zeitate și a înlocuit funcțional Tivas = Tiu (Tyur), care a dat naștere la (către F R Zander și alții) să-l compare pe Wodan cu indianul Varuna Cât despre al treilea (după Dumézil) funcții – fertilitate – bogăție, atunci aici trebuie să ținem cont de mesajul lui Tacitus („Germania” Xb) despre cult Nerthus, care era, fără îndoială, zeița vegetației, a fertilității, poate zeița pământului Asa de ca Nerthus din punct de vedere lingvistic este forma exactă feminină a numelui Njord - zeul scandinav al fertilității și elementul marin, atunci, este posibil ca subiectul venerației vechilor germani să fi fost un cuplu Njord - Nerthus, frate - soră și soț - o soție, ca scandinava Freya - Freyr, care sunt considerate copii din Njord (astfel de cupluri sunt tipice pentru cultele de fertilitate) Popoarele care se închină lui Nerthus, potrivit lui Tacitus, aparțin familiei Ingevon, care corespunde conexiunii dintre Njord și Freyr (adică Yngwie-Freyr) Unii zei sunt menționați în cele mai vechi texte germanice (germane) - adică n Merseburg incantații (înregistrate în secolul al X-lea) compuse în țara francilor În prima vrajă din Merseburg Apar zeități feminine - boli, legate de valchirii și norne scandinave, iar în a doua Vraja Merseburg (pentru a șchiopăta un cal) îl menționează pe Wodan ca purtător principal al magicului forțelor, Friya (adică Scand Frigga) și sora ei Falla, se găsește și cuvântul baMg, dar numai ca apelativ („domnule”) Cu toate acestea, încercarea lui F Genzmer de a vedea în aceasta vraja, povestea modului în care calul Balder (alias Freyr) s-a împiedicat pe drumul către Lucru, care a devenit un semn al morții sale iminente etc , adică să vedem aici prototipul celui mai important complot mitologia scandinavă Unele informații (foarte rare) despre mitologia germanică sunt conținute în scrieri despre istoria goţilor, istoric =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | = MITOLOGIA GERMANO-SCANDINAVĂ ~ Stânga - vechea zeitate falică germanică a fertilităţii Epoca timpurie a fierului Danemarca Pe dreapta - Cărucior de cult (cu disc solar) de la Trunholm Epoca de bronz Copenhaga, National muzeu Iordan (secolul al VI-lea) și istoricul bizantin Procopius din Cezareea (secolul al VI-lea), în cronicile france ale lui Grigorie Tursky (sec VI) și Fredegar (sec VII), în „Istoria lombarzilor” de Paul Deacon (sec VIII), în „Istoria bisericii” poporul Ungherilor” Beda Venerabilul (sec VIII) De exemplu, Pavel Diaconul repovestește etnonimicul legenda despre originea numelui „Langobards” (literal, „cu barbă lungă”), în care Bodan și Friya: Bodan patronează vandalii, iar Friya patronează vinilurile, își sfătuiește animalele de companie să facă acest lucru, ca femeile din Vinil să iasă devreme înainte de luptă şi să-şi lege părul ca pe bărbi Deoarece Bodan a prezis victoria celor care vor fi pe câmpul de luptă mai devreme, apoi vinilurile au câștigat (aceeași complot schema se repetă pe pământ scandinav în introducerea în proză la Orațiile lui Grimnir în bătrân Edde": Frigga îl distruge pe regele Geirod, favoritul lui Odin, dându-i lui Geirrod sfaturi perfide să-l rețină și tortură pe rătăcitorul Grimnir, de fapt pe Odin) În Scandinavia (în sudul Suediei și sud-est Norvegia) au conservat sculpturi în stâncă din epoca bronzului (a doua jumătate a mileniului al II-lea î Hr ), aparent reflectând scene și simboluri de cult: corăbii, vagoane, arat, dans de cult și căsătorie sacră, simboluri solare sub formă de roată, topoare, oameni și animale, probabil asociate cu culte fertilitatea și cultul morților; figura unui om cu topor poate fi comparată cu Thor și tema agrară propriu-zisă — cu Vanir, poate chiar cu Baldr Mulți oameni de știință scandinavi, în special A Olrik, reflectă religia scandinavă din epoca bronzului în credințele samii scandinavi, descrise încă din secolul al XVII-lea: „bătrân tunător” se presupune că de la Toge Kagi, adică Thor-man), căruia îi sunt sacrificate ciocane în miniatură, îi corespunde Toru, „omul ceresc” - zeul fertilității și al soarelui cu trăsături falice (numele lui este Vagayye Oitai) - Freyru, „bătrân (vânt) furtunos” (Viska ^ aiiez), căruia îi sunt aduse bărci în miniatură, - Nyordu (referindu-se, în special, la funcția sa de zeu al elementului marin) Zeitate de rang inferior - zeu al morților și al zeului bolilor KiGi (Koia) este comparat de A Olrik cu Odin Din aceasta rezultă că în această etapă, Odin nu a avut timp să devină non- zeitate cerească și cap al panteonului scandinav Cronicarul german de nord Adam de Bremen (secolul al XI-lea) relatează despre un complex de cult păgân din Uppsala (Suedia), în centrul căreia stătea o tisă sacră și unde Freyr era venerat în mod special (cultul său avea caracter falic) Toponimia dezvăluie urme ale cultului lui Thor, Tyr, Odin, Ull și a unora alți zei, dar nu există nicio indicație privind cultul lui Loki, care joacă un rol atât de important în mitologia scandinavă Datele sistematice sunt disponibile numai pentru mitologia scandinavă din ultimele secole înainte de adoptare Popoarele scandinave ale creștinismului, reflectate în principal în literatura islandeză monumente ale perioadei creștine timpurii Surse principale: poetica „Bătrâna Edda” - o colecție „cântece” mitologice și eroice, care au supraviețuit în manuscrisul islandez din a doua jumătate a secolului al XIII-lea (așa-numita Soyeh Ke^iz ), și proza „Edda mai tânără” - un manual despre arta poetică a skaldurilor, compilat tot în secolul al XIII-lea islandezul Snorri Sturluson și care conține mostre de poezie skaldă (începând din secolul al IX-lea), descifrarea pildelor mitologice skaldice (kennings) și trecerea în revistă a mitologiei în sine; există ecouri ale mitologiei în cronica istorică a lui Snorri „Heimskringla” („Cercul de pământesc”), care conturează istoria legendară a regilor norvegieni și a unor regi suedezi (așa-numita saga a Ynglings) Creștinizarea Islandei a avut loc în anul , iar cea antică mitologia este interpretată de Snorri parțial ca o alegorie istorică Aproape simultan cu Snorri cronicarul danez Saxo Grammaticus în „Faptele danezilor” transmite multe comploturi mitologice, înlocuirea zeilor cu regi și eroi Astfel, ca sistem mitologic, știm numai mitologie scandinavă (mai ales ca mitologie Eddic poetică) „Modelul spațial al lumii” al sistemului mitologic Eddic scandinav include proiecții „orizontale” și „verticale” (trecerea de la una la alta implică unele transformări) Proiecția orizontală este antropocentrică și construită pe opoziție locuit de oameni și ocupând partea centrală, dezvoltată, a pământului deșertic Midgard, periferii stâncoase și reci ale pământului (Ut-gard, Etunheim), locuite de giganți (jotuns), precum și oceanul din jurul pământului, unde trăiește monstrul Er-mungand (al doilea nume este șarpele Midgard - indică faptul că șarpele a fost inițial un element al sistemului pozitiv - suportul pământului) Acest opoziţia se dezvăluie ca opoziţie dintre centru şi periferie, interioară şi externă (în special Midgard și Utgard), „al nostru” și „străin”, „cultură” și „natura” În plus, țara giants este marcat ca fiind în nord și est Nord în mitologia scandinavă demonizat (ca în multe alte mitologii, în special printre finlandezi și popoarele din Siberia), în nord tărâmul morților este de asemenea localizat - hel (care, totuși, este mai distinct și mai luminos în proiecție în spațiu vertical) Ambele proiecții includ motivul a patru pitici, purtând numele celor patru țări ale lumii (Austri, Vestri, Nordri, Sud-ri), susținând cerul la colțuri Baza proiecției spațiale verticale este arborele lumii - frasinul Yggdrasil Aceasta leagă pământul, unde locuiesc oamenii (Midgard), cu cerul, unde (în Asgard) sunt zeii și unde un fel de „paradis” pentru soldaţii căzuţi - Valhalla, și cel mai important - cu lumea interlopă, unde se află regatul morților - hel ("jos" și "nord", după cum sa menționat, sunt identificate) și diverse surse de apă S-ar putea chiar spune că hel este centrul în punctul căruia orizontală și verticală coincid Sculpturi în stâncă din Scandinavia de Sud din epoca bronzului: Procesiune de cult și simboluri solare Barcă iconică Ritul căsătoriei sacre Plug ritual Lupta dintre zeul arcaș și zeul toporului (?) imaginea finală a lumii Schema verticală contrastează zei și oameni, tărâmul ceresc al morților pentru aleșii (Valhalla) și satele subterane pentru simpli muritori; respectiv – ceresc valchirii și nornii care trăiesc la rădăcinile arborelui lumii sunt două categorii de zeițe ale sorții În prima melodie „Bătrâna Edda” „Divinarea völvei” völva (văzătorul) amintește de „nouă lumi” (nouă - număr constant convențional în mitologia nordică, precum și numărul trei, care se află în el bază) și nouă baze sau rădăcini lemnoase (deci puteți chiar presupune că vorbim despre mulți copaci mitici), dar în același timp sunt enumerate trei rădăcini corespunzătoare oamenilor, giganții de îngheț (hrimturs) și hel Într-o ediție ulterioară a Younger Edda, claritatea proiecția verticală este mânjită, deoarece rădăcina este asociată nu cu oamenii, ci cu cerul, ci geros giganții, deja morți și care trăiesc în lumea interlopă, sunt înlocuiți cu pur și simplu giganți - jotuns, trăind la marginea pământului Într-o schemă verticală cu diferite niveluri de spațiu „arboresc” seria „zoomorfă” a fost comparată cu modelul Un vultur în vârf, un șarpe Nidhogg la rădăcini, patru căprioare (poate asociat anterior cu părți ale lumii), mâncând frunzele frasinului Yggdrasil - pe mijloc nivel Nidhogg este într-un anumit sens echivalent cu Jörmungandr (în plan), la fel ca sursele subterane și râurile pot fi comparate cu oceanul care înconjoară pământul În plus, capra și căprioarele, stând pe valhalla, trunchiul copacului și izvoarele la rădăcini sunt combinate într-un model vertical circulația mierii sacră ca sursă de reînnoire vitală și magică forte O veveriță care se grăbește de-a lungul unui copac este un fel de mediator între „sus” și „jos” Cu exceptia Proiecția verticală Yggdrasil cunoaște și Podul Curcubeu Bifrost, care leagă pământul și cerul Modelul spațial al lumii în mitologia scandinavă este de același tip nu numai pentru majoritatea Modele indo-europene, dar și siberiene și alte modele mitologice ale lumii, care sunt structural organizat ca un copac al lumii Sub aspect temporal, mitologia scandinavă este împărțită în cosmogonic și escatologic (miturile creaţiei şi sfârşitul lumii), între care există o simetrie incompletă Lumea vine din interacțiunea apei și focului cu frigul și moare de la foc și inundații, frig și căldură, în "inițial" iar timpurile „de sfârșit” se repetă aproximativ aceleași lupte ale zeilor și demonilor htonici La acelasi la „sfârşit” apar masini şi furgonete de timp (principalele grupuri de zei scandinavi), ostile la „început” ca un singur trib de zei, Odin și Loki - ca gemeni în cosmogonie și antipozi în escatologie Apariția lumii este descrisă ca umplând golul abisului lumii Giun-gagap și transformând haos în spațiu Uriașii nu numai că se opun zeilor în spațiu, ci îi preced și în spațiu timp; ființa primordială a gigantului hermafrodit Ymir provine din răcirea apelor subterane (Elivagar), care a umplut abisul lumii Ginungagap; de la axile, precum și de la frecarea picioarelor se nasc alți giganți de ger Zeii îl ucid pe gigantul Ymir și creează o lume din corpul lui (cf Purusha în mitologia indiană, Ti-amat - în babiloniană, Pan-gu - în chineză, zeița pământului - în aztecă etc ) Zeii (fiii gigantului Bor) „ridică” pământul (se pare că din oceanul primar care îl înconjoară în modelul spațial al lumii, cf prinzând tot de Thor „Șarpele Midgard”) și aranjează-l pe el garda mijlocie frumoasa; trei asa (Odin, Lodur și Hoenir) însuflețesc prototipurile de arbori ale oamenilor (vezi Întreabă și Embla), care, de fapt, ar trebui să locuiască în Midgard; apar norne, hotărâte destinele lor Zeii aranjează firmamentul și determină rolurile soarelui (Sol) și ale lunii (Mani) - sora si frate În procesul de ordine mondială, ei frânează monștrii htonici - șarpele Ermungan-da, lupul Fenrir și sora lor Hel, stăpâna împărăției morților (și apoi tatăl lor Loki) in orice caz ulterior (odată cu apropierea „sfârșitului lumii”) acești monștri vor trebui să izbucnească În scandinavă mitologie, motivele eshatologice pătrund în cosmogonia însăși În spatele „epocii de aur” (când totul era din aur, iar zeii și oamenii se bucurau de pace) urmează în curând primul război dintre Ases și Vans Mitul despre apariția morții dintr-o suliță și primul sacrificiu ritual în cadrul militarului inițierea - uciderea tânărului zeu Balder - devine un prolog al ciclului eshatologic propriu-zis și transformarea inversă a cosmosului în haos Legămintele și normele morale sunt încălcate, apar conflicte naștere, se instalează o răceală de trei ani Arborele lumii tremură în timp ce monștrii htonici se eliberează spre libertate, nava morților navighează, fiii lui Muspell și uriașul de foc Surt ÎN ultima bătălie (vezi Ragnarok), în care războinicii căzuți (einherjars) participă și ei de partea zeilor, zeii și monștrii htonici se ucid între ei Surtr dă foc lumii, care atât piere în foc cât și potop, după care, însă, trebuie să renaască din nou (conceptul de schimbare ciclică a erelor sau influență creștină?) Dincolo de miturile creației și ale sfârșitului lumii, rămân numeroase narațiuni mitologice despre relația și lupta zeilor cu giganții (jotuns) și pitici (zwerg) În principal în fundal proiecția „orizontală” a modelului cosmic dezvăluie evenimentele luptei constante a zeilor cu giganți (de exemplu, campaniile lui Thor și tovarășii săi la est), ceea ce nu interferează deloc cu dragostea relaţiile şi chiar căsătoriile exogame cu fiicele lor Jotuns încearcă să ia zeițele și atributele miraculoase zei (ciocanul lui Thor, părul lui Siv, merele de întinerire ale lui Idunn etc ), și există o luptă pentru ei O variantă a imaginii lumii (lumea superioară - semne solare, lumea de mijloc - un copac, lumea inferioară - un monstru și barca funerara) Piatra memoriala din insula Gotland secolele V-VI Pietre memoriale din insula Gotland secolul al VIII-lea În stânga sunt scene de cult și de luptă În dreapta (pe una dintre frize) este un sacrificiu (războinic, atârnat pe un copac), un altar cu preoți, războinici cu o pasăre destinată jertfei Stockholm, Muzeul de Istorie =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | = MITOLOGIA GERMANO-SCANDINAVĂ Războinici Luptă împotriva monștrilor Plăci de aur pentru farfurii care împodobeau căștile războinicilor Suedia secolul al VIII-lea ba, dar inițial obiecte miraculoase și elixire (sulița lui Odin Gungnir, inelul său de aur Draupnir, ciocanul lui Thor Mjol-lnir, nava miraculoasă Skidbladnir, colier Brisingamen, comori pitic Andvari, mierea poeziei) sunt făcute de pitici iscusiți-zwerg, iar zeii sunt toți de la ei obţinut prin forţă sau viclenie Astfel de parcele se bazează parțial pe etiologie mituri (explicative) (despre originea mierii sacre, prima suliță, ciocan etc ), în care zeii acționează ca eroi culturali și luptători împotriva monștrilor Cu toate acestea, în textele care au ajuns până la noi etiologia este foarte ascunsă și o imagine ciudată a „circulației” se desfășoară în fața noastră valori între diferite „lumi”, combinate cu campanii militare Deci, un mit foarte important despre originea mierii sacre, dăruind putere, extaz șamanic, inspirație poetică și înțelepciunea, se transformă într-o poveste despre circulația sa în cerc: zei - tsvergs - giganți - zei Comploturi în care Odin obține miere sacră de la giganți, Thor - un cazan pentru bere (și posibil povestea revenirii lui Loki a merelor de întinerire din Idunn), se pare că se bazează pe un singur mitul etiologic și ritualul corespunzător, care dovedește paralela cu mitul indian al soma - amri-te Semantic, mitologic idei despre laptele de miere inepuizabil al caprei Heidrun și carnea inepuizabilă a caprelor lui Thor, mistrețul miraculos al războinicilor căzuți din Einherjar și zeul Freyr (caprele și mistrețul acționează și ca cai minunați), și mai departe - despre inelul lui Odin, minunata moara de aur Frodi (adică Freyr), despre ciocanul lui Thor care se întoarce ca un bumerang, ca să nu mai vorbim de astfel de simboluri fertilitatea sau fecunditatea, precum părul auriu al lui Sif și colierul lui Freya Această mitologie a eternului reînnoirea puterilor magice ale zeilor și surselor de hrană este în consonanță cu imaginile celor care se ucid între ei și din nou Einherjas prind viață pentru o sărbătoare în Valhalla Zeii se confruntă cu monștri și jotun ostili htonici; se ridică deasupra naturalului spiritele alvelor și peste pitici (zwerg), peste creaturi fatidice feminine (valchirii și Norne), peste eroii pământeni Cel mai înalt panteon al zeilor din cosmoteogonia scandinavă este reprezentat ca rezultatul unificării a două grupuri de zei - ași și dube după război, mai exact, ca urmare a asimilării asami din Vanir - o categorie foarte restrânsă de zeități asociate cu cultele agrare, înzestrate cu dar magic și profetic, liniște sacră (Njord, Freyr, Freya) Așii au aceleași proprietăți împărțit: prosperitatea agricolă este asociată cu Thor, magia și profeția - cu Odin și liniștea - cu Baldrom Freya - soția lui Od este aproape identică din punct de vedere funcțional și poate genetic cu Frigg - soția lui Odin, dar primul este atribuit Vans, iar al doilea Ases În multe texte, zeii și așii sunt sinonimi, pentru că Mitologia agrară vanică este subordonată odinică, adică ceresc-htonică, militară și mitologia „șamanică” a lui Odin cu Valhalla, Valchirii, Einherjars, inițiere militară (moarte Baldur), etc Ases sunt reprezentați în mituri ca o comunitate tribală patriarhală condusă de Odin, în care, cu toate acestea, problemele importante se decid la Thing (adunarea națională printre scandinavi); sunt de mare importanță sărbători rituale ale zeilor cu băutura unei băuturi sacre Panteonul include zeii: Odin (putere, înțelepciune, magie, inclusiv armata, patron al războinicilor, maestru Valhalla), Thor (thunderman cu funcții militare și agrare, principalul luptător împotriva giganților și șarpele lumii), Tyr (un vechi zeu al cerului indo-european, patron al adunărilor militare și lupte), Heimdall (gardianul zeilor și al arborelui lumii), Hoenir, Ull (zeu - arcaș și schior), Baldr (zeu tânăr - sacrificiu ritual), Njord (fertilitate, mare și navigație), Hod (zeu orb, ucigașul lui Baldr), Freyr (fertilitate, pace), Loki (nicălos și batjocoritor mitologic, tatăl htonicului monștri, un intermediar între zei și uriași), Bragi (zeul scaldului) și unii secară altele Există și zei tineri Vi-dar, Vali, Magni și Modi, care funcționează ca principali cale ca răzbunătorii pentru tați și frați; Hermod, care încearcă să-l aducă pe fratele Baldr înapoi din regat hel moarte Vili și Ve sunt menționați doar ca frații și „fiii lui Bor” ai lui Odin, iar Od ca soțul Freyei (și, probabil o ipostaza a aceluiasi Odin) Zeițe (legate în principal de fertilitate și fertil) - acesta este în primul rând Frigg, Freya, Siv, Idunn, precum și vânătorul și schiorul Skadi, uneori Gefyon și Fulla sunt menționate Dacă Odin, Thor și Freyr au fost de mare importanță în cult, atunci în mituri narative, personajele principale sunt Odin, Thor și Loki, actorie în primul rând în rolul eroilor culturali: Odin - ca erou cultural - creator și șaman (preot), Thor - ca un luptător eroic care protejează zeii și oamenii de monștri, Loki - ca opțiune negativă erou cultural - ticălos mitologic - șmecher Odin subliniază mintea (în sincreticul său înțelegere, inclusiv putere magică și înșelăciune), Thor are putere fizică și furie eroică, Loki are viclenie și șmecherie În consecință, Thor acționează ca principalul adversar al giganților și șarpele lumii, Odin - ca miner de miere și rune sacre, purtător de înțelepciune, magie și profeții și Loki - ca un etern „obținător” (prin trucuri) a valorilor mitologice de la pitici pentru zei, zeii pentru giganți etc , ca operator al „circulației” lor eterne Atât Odin, cât și Thor (și, de asemenea, dat deoparte ny Tyr) sunt zeii cerului și ai războiului Paralelismul este eliminat prin faptul că Odin este zeul magiei militare și prieten militar Capul unui monstru fantastic de la înmormântarea Oseberg Copac al IX-lea Oslo, Muzeul Naval vikingii Procesiunea culturală Covor de la înmormântarea Oseberg al IX-lea Reconstrucţie Oslo, Muzeul Naval vikingii femeile, patronul eroilor și semănătorul de discordie între ei, iar Thor este zeul-erou, modeling oameni înarmați, apărător al „propriilor lor” (zei și oameni) de „străini” - diverși demoni (Tyr este limitat funcția de gardian al regulilor militare); Odin este zeul cerului ca proprietar al unui „paradis” militar, iar Thor este redus la difuzor specializat Loki acționează ca un substitut comic pentru Odin în cosmogonie și a lui adversar demonic în escatologie Ambii au trăsături șamanice, dar rătăciri șamanice Loki este limitat la o proiecție orizontală, în timp ce imaginea lui Odin este strâns legată de arborele lumii El l-a înlocuit pe tunătorul Thor și concurează cu gardianul zeilor Heimdal-lem, care inițial, aparent, era identic cu arborele lumii Yggdrasil [paralelismul dintre ei a fost reflectat în mit despre ochiul lui Odin și auzul (sau cornul) lui Heimdall ascuns sub copac] Condițional, Odin și Loki pot fi corelează atât şamanismul alb cât şi cel al negru Ca creator pozitiv, Odin este tatăl lui Æsir, iar Loki este tatăl lui monștri htonici, Odin este stăpânul împărăției cerești a morților pentru aleși, iar Loki este tatăl amantei lumea interlopă a morților și vinovatul secret al primei morți (moartea lui Baldr), care este Sacrificiul Odinic (adevăratul ucigaș Hod este, de asemenea, posibil substudiul lui Odin) În curs evoluția mitologiei scandinave, aparent, progresul crescând al în fruntea lui Odin și a întregului complex Odinic, ca o mitologie militară cerească (Odin cu aceasta l-a împins înapoi pe moștenitorul zeului indo-european al cerului Tyr și parțial pe tunetul indo-european Tora ca zei cerești), precum și motive escatologice care pătrund literalmente Mitologia scandinavă, cel puțin în stadiul ei „Eddic” Unele motive (de ex asociată cu şamanismul, cultura pescuitului) poate fi considerată o consecinţă a contactului cu sami Mediul finlandez Mitologia a avut un impact semnificativ asupra epopeei eroice germano-scandinave Cel mai cele mai vechi lucrări supraviețuitoare ale epopeei eroice sunt poemele anglo-saxone „Beowulf” (a apărut la sfârșitul secolului al VII-lea - începutul secolului al VIII-lea, consemnată cca ), „Bătălia de la Finsburg” (secolul IX), „Widsid”, „Plângeri Deora" (ambele - secolul al X-lea); germanul „Cântecul lui Hildebrand” (începutul secolului al IX-lea), „Valtary” (secolul al IX-lea, în latină); matrice de înregistrări principale epopeea eroică datează din secolul al XIII-lea: Nibelungenliedul german, cântecele eroice ale Bătrânei Edda (melodii despre Völund, Helgi, Si-gurd, Gudrun, Brynhild, Atli, Hamdi-re) și secțiunea „Limba poeziei” din „Tânărul Edda”, norvegiană „Volsunga Saga” și „Tidrek Saga”, etc ; povești eroice expusă în „saga din antichitate” - păstrată („Saga lui Hrolf Zherdinka”) sau pierdut, dar folosit de autorii medievali („The Skjoldung Saga”), în balade populare Evul Mediu târziu etc Eroii epicului sunt personaje atât fictive, cât și datând din prototipuri istorice, dar numai nume sunt păstrate din acestea din urmă în epopee și evenimentele cu care acestea au fost conectate în istoria reală (de obicei, epopeea reflectă epoca Marii Migrații popoare din secolele IV-VI - razboaie intre goti si huni, moartea regatului ostrogot in sub lovituri huni, înfrângerea regatului burgund de către huni în , moartea regelui hun Attila în etc ), prezentate sub formă de lupte tribale și conflicte personale, acoperite cu elemente fantastice etc În Edda Bătrână, cântecele despre eroi sunt destul de clar separate de cântecele despre zei Așii sunt de obicei nu interferați direct în viața eroilor și dacă scena din cântecele mitologice este As- pază sau Jotunheim (țara uriașilor), dar nu lumea oamenilor, apoi faptele și atrocitățile care sunt comploturi epopee eroică, sunt săvârșite pe Rin, în statul hunilor, în regatul gotic, deși coordonatele topografice și etnice aici sunt foarte vagi și contradictorii Chiar mai mult la nesfârșit durata acțiunii cântecelor eroice („glorios distant Erou în groapa șerpilor Sculptură pe un vagon de la înmormântarea Oseberg al IX-lea Oslo, Muzeul navelor vikinge trecut”), nu există o distincție clară între timpurile primordiale mitologice și cele eroice epocă; eroii acționează adesea simultan (deși prototipurile lor istorice au trăit în vremuri diferite), etc d Într-o serie de momente semnificative, granița dintre mit și epopee se dovedește a fi vagă sau entitatea dispare Multe familii ale regilor și nobilimii germanice scandinave se întorc la ași (cum ar fi genealogia Ynglingilor, Skjoldungilor, Volsungilor, dinastiilor regale anglo-saxone) Eroii, căzut pe câmpul de luptă, Odin acceptă în sala sa Valhalla; eroi iubiți (Sigurda, Helgi, Völunda) sunt adesea valchirii etc Și G -s m , iar epopeea este impregnată de un fel de tragedie: toți eroii epicului mor, în cea mai mare parte o moarte teribilă, pe care, de regulă, o îndrăznesc ei acceptă, iar în unele cazuri merg spre ea (Brynhild, Signy, Gunnar, Hogni); în mitologie concept eshatologic, lumea se îndreaptă către „amurg”, iar așii sunt conștienți de moartea lor iminentă și din cauza încălcării jurămintelor lor Motivul încălcării jurămintelor este unul dintre cele mai importante în eroic epic: Sigurd, burgunzii - Gyukungi, Atli și alte personaje mor tocmai din cauza nerespectării depuse solemn jurăminte Comun mitului și epicului eroic a fost înțelegerea destinului Este adevarat, referirile la soartă, norn etc devin deosebit de frecvente în înregistrările ulterioare ale operelor epice, unde s-ar putea să-și piardă deja semnificația anterioară, dar predicțiile despre destinele viitoare ale eroilor fundamental important pentru poveștile eroice (de exemplu, despre Sigurd, despre Starkad, a cărui viață a fost rânduit de rivalii Odin şi Thor) Problema relației dintre mit și epopee în tradiția germano-scandinavă găsește diferite științifice permisiune Încercări ale școlii natural-mitologice din prima jumătate secolul al -lea apropie personajele eroice de mit prin interpretarea lor ca simboluri și alegorii ale fenomenelor naturale (de exemplu, interpretarea epopeea lui Sigurd ca mit solar) au fost mult timp abandonate de stiinta Reacția la interpretări arbitrare mitologii naturali s-au exprimat, în special, prin faptul că epopeea a fost constant demitizată: apariția lui Odin și a altor personaje mitologice din el a fost luată în considerare mai târziu adaosuri „romantice”, imaginea zeilor sub forma fondatorilor dinastiilor regale - eumerismul învăţat din Evul Mediu Tendința de a vedea în poezia eroică exclusiv un produs al creativității individuale scrise (A Heusler și școala sa, care a lăsat o sută = ѵ, „fericit demonic” D este echivalat cu soarta, toate evenimentele vieții umane sunt sub influența sa (Aessui Pers ; op g § ; Eig Apsig ) Există D de naștere (Ripsi XIII ), D al binelui și al răului (Pipsi Ruyi III ), caracterul unei persoane este D lui (Negasii g § ), fiecare o persoana in viata isi ia D (Piai Piaesi ) Demonii sunt, de asemenea, considerați zeități inferioare, mediatori între zei și oameni Hesiod are o generație de „epoca de aur” după dispariția sa transformat în „D bun”, care protejează oamenii și privesc faptele bune și greșite (Nez Orr - ) În mitologia romană, D corespunde geniului Ideile creștine timpurii despre D asociat cu imaginea unei forțe demonice malefice demonice (vezi Demoni) A F Losev În descrierile mitologiilor diferitelor popoare, D este o desemnare convențională pentru cele supranaturale personaje care nu sunt zei și ocupă un loc inferior în ierarhie față de zei (sau sunt la nivelurile inferioare într-un anumit sistem mitologic) Într-un sens mai restrâns și mai precis, D - spirite rele Conform clasificării propuse de G Userer și susținută de E Cassirer, D (spiritul) ar trebui să fie distins ca o desemnare a unei imagini mitologice aleatorii create din orice obiect care se încadrează în câmpul de acțiune al gândirii mitologice și geniul ca denumire simbol mitologic al sorții și al personalității umane IN SI DEMOPHON (Arschosrsv), în mitologia greacă: ) fiul regelui eleusin Keleus și al soției sale Metanire A fost crescut sub masca unei asistente Demeter, care și-a găsit adăpost în această familie în timpul căutându-și fiica Dorind să-l facă pe D nemuritor, Demeter l-a temperat în secret într-o flacără de foc, dar aceasta a fost odată împiedicată de o mamă înspăimântată (Nutp Not V - ); ) regele Atenei, fiul lui Tezeu și al Fedrei, fratele lui Akamanta (Aroiios erii ) Frații au participat la războiul troian și, în timpul cuceririi Troiei, au eliberat mama lui Tezeu, răpită de Dioscuri, bunica sa Efra (V ) Întorcându-se din Troia, D s-a lipit de Tracia, unde s-a căsătorit cu fiica regală Phyllida Ea i-a dat un cufăr care conținea sanctuarele Maicii Rea, pe care i s-a permis să-l deschidă numai când își pierdea speranța de a se întoarce la soția sa D s-a stabilit în Cipru și nu s-a întors în Phyllis L-a înjurat și s-a sinucis Când D deschise piept, apoi a sărit pe un cal îngrozit, a căzut în timpul unei plimbări furioase, s-a împiedicat de sabia lui și a murit (VI - ) (Există o variantă a mitului care atribuie căsătoria cu Phyllida cu Aka-mantu și se asociază cu el evenimentele descrise) A T -G DENGDIT („ploaie mare”), în mitologia dinka (autonumele - jeng; partea de sud a teritoriului Sudanul modern) o zeitate sub forma unui taur ceresc, care trimite ploaia pe pământ (cf Juok - y Shilluk, Nial - printre Nuer) Conform mitului unuia dintre cele mai vechi și mari clanuri ale Dinka (adero u nieldinka), al cărui totem este ploaia (deng), mama D , fiind însărcinată, a coborât din cer pe pământ Oamenii i-au frecat corpul grăsime dintr-un bivol sacrificat și apoi a pus-o pe femeie în travaliu într-o colibă fără uși Acolo a născut o minunată un copil cu dinți ca un adult și plângând lacrimi de sânge A plouat în timpul nașterii așa că mama și-a numit fiul D Lăsându-l în seama oamenilor, a spus că de acum încolo D va fi „făcător de ploaie” D a fost primul conducător al Dinka, iar când a îmbătrânit, a dispărut în timpul unei furtuni (cf Nyikang) cu D aspectul oamenilor este legat: i-a dat soției sale Alet (un alt nume este Man Doong) o grăsime Înmuiere în flăcări, Alet a început să sculpteze bărbați și femei din grăsime, care de-a lungul frânghiei care leagă cerul și pământ (drum ceresc), coborât pe pământ Socrul D , care a participat și la crearea oamenilor, a băut cea mai mare parte din grăsime și, prin urmare, oamenii pe care i-a modelat s-au dovedit a fi ciudați - cu deformați mădulare, ochi, guri etc Înspăimântat de mânia lui D , socrul a alergat la pământ de-a lungul unei frânghii, care apoi, la cererea lui, un șoim a luat o gustare Alet, conform unor mituri, are un fiu Akol ("soarele"), din care au descins strămoșii dinka (Deng) și nuer (nuer) D se identifică uneori cu Nyalicha este uneori numit fiul lui Nyalich Ca „făcător de ploaie” și șef al strămoșilor lui D , tipologic apropiat de personajele mitologice Mulungu, Leza, Mukuru În sanctuarele lui D , pe lângă au fost organizate sacrificii, ceremonii de a face ploaie, sărbătorirea recoltei de durra (pâine sorg), etc Sub arborele sacru Alet - aradayb, din care, potrivit miturilor, a ieșit, la s-au făcut sacrificii la începutul sezonului ploios E S Kotlyar DENNITSA, în mitologia slavă, imaginea zorilor de amiază (sau a stelei), mama, fiica sau sora soarelui, iubita lunii, pentru care soarele este gelos pe ea (motivul „nuntei cerești”, caracteristic mitologia baltică) Vezi și Ve-chorka V I , V T DEYANIRA (Atsіаѵgyra), în mitologia greacă, fiica lui Oineus, regele Calydonului (opțiune: zeul Dionysos - Aroiosi I , ) și Alfei, sora lui Meleager, soția lui Hercule În tinerețe, D a învățat să mânuiască armele și știa să conducă un car Când, după moartea lui Meleagro, surorile sale cu durere s-au transformat în bibilici, numai D și o altă soră, Torg, și-au păstrat forma umană datorită intervenției lui Dionysos (Hyg Eab ) Hercule, coborând în tărâmul morților după Kerberos, l-a întâlnit acolo pe Meleagro, care a întrebat ia-l la sotie D (Pipsi g § a) Rivalul lui Hercule era zeul fluviului Ahe-loy Rupe Aheloy, care a luat forma unui taur, un corn, Hercule l-a învins și s-a căsătorit cu D Când Hercule dryops a atacat, D a luptat lângă el și a fost rănit în piept ( s yu Aroii Kikkhi I ) D din Hercule a născut fiii lui Gill, Ctesippus, Glen, Onita (Aroioiosi II , ) și fiica Macarie (Raiz I , ) În timpul traversării lui Hercule și D peste râul Even, centaurul Ness a pătruns pe D Hercule, care călărea pe el, l-a lovit pe Nessus cu o săgeată Heracles și Ness încearcă să o răpească pe Dejanira Fragment din pictura kylix-ului cu figuri roșii a lui Aristofan - î Hr e Boston, Muzeul de Arte Frumoase de la o ceapă, iar el, pe moarte, l-a sfătuit pe D să-i adune sângele, pentru că se presupune că ea o va ajuta să-și păstreze dragostea Hercule (Aroiios II , ) Aflând că Hercule urma să se căsătorească cu Iola, capturată de el în Echalia, D a înmuiat tunica cu sângele lui Nessus și i-a trimis-o lui Hercule Cu toate acestea, sângele lui Nessus, care a murit din cauza mânjirii bila hidrei lerneene, săgeata lui Hercule, s-a transformat în otravă, din care a murit Hercule Învățând despre Ce s-a întâmplat, D s-a înjunghiat cu o sabie ( op Tgasi în continuare) A I Zaitsev JABRAN ("mama tatălui caprelor"), în mitologia abhaziană, zeitatea vitelor mici, una dintre cele șapte cota de Aitar Conform ideilor mitologice timpurii, D este progenitorul caprelor Rugăciune D (în prima zi de joi a lunii martie) a început ciclul ritualurilor de primăvară în cinstea lui Aitar LA JAGANNATHA (indianul antic ^a^appaiiiia, „stăpânul lumii”), în mitologia hindusă, o formă specială de Vishnu- Krishna (vezi Vishnu și Krishna), cel mai venerat din Bengal și Orissa Relativ târziu Legenda puranică spune Nessus și Dejanira Pictură de G Reni Paris, Luvru că atunci când Krishna, după moartea Yadava, a fost ucis accidental de un vânător, trupul său a rămas mult timp neîngropat În cele din urmă, o anumită persoană evlavioasă l-a angajat la incinerare și a pus cenușa racla sfințită La îndrumarea lui Vishnu, regele țării Avanti Indradyumna a cerut divinului constructorul Vishvakarman pentru a recrea imaginea lui Krishna din acest praf - D Vishvakarman a fost de acord cu acest lucru cu conditia ca nimeni sa nu se amestece cu el pana cand nu isi termina munca Nerăbdătoare Indradyumna a venit, totuși, să privească imaginea din timp, iar Vishvakarman furios l-a părăsit pe D neterminat - fără brațe și fără picioare Cu toate acestea, Brahma i-a dat ochii lui D , și-a pus sufletul în el și în sine ca preotul a fost prezent la ashvamedha, pe care Indradyumna a făcut-o în cinstea zeului nou-apărut Experții consideră că orașul Puri (lângă orașul Cuttack din Orissa), unde se află templul lui D , a fost cândva centrul unui cult autohton, care mai târziu a fuzionat cu cultul lui Krishna, care a adoptat în același timp, numele zeității locale este D Templul lui D , cunoscut aici deja în secolul al IV-lea AD, acum înconjurat de mai mult de sute de alte temple și altare dedicate lui Vishnu, Krishna, Shiva, Surya și altor zei hinduși Puri este unul dintre cele mai faimoase locuri de pelerinaj din India Mai ales mulți pelerini se înghesuie aici în timpul a două festivități anuale: snanayatra - îmbăierea rituală a statuii lui D , precum și statui fratele și sora Krishna Balarama și Subhadra și ratha-yatra - purtând statui prin oraș pe car în fruntea procesului religios JAGUPATHA (din adygs, zhegu, „vatră”, pe, „înainte”, thye, „zeu”), în mitologia adyghe, o zeitate vatră Unele ritualuri erau asociate cu numele de D (inițierea miresei la vatră etc ) MM DZHADZHA („îndestulat”), în mitologia abhaziană, zeița cultivării câmpului și a grădinăritului Efectuează în forma unei femei de statură mică, constituție densă Ideile despre D , aparent, s-au dezvoltat în acelea vremuri în care femeile erau preponderent angajate în munca câmpului Conform credințelor, momentul apariţiei ştiuleţilor de porumb D plimbări prin câmpuri Dacă este nemulțumită de proprietarul terenului, ea îi prezice porumb mic („de mărimea unui deget mic”), dacă este mulțumit de el, mare („un cot, o palmă și cinci degete") În cinstea lui D , de două ori pe an (la începutul primăverii și după recoltare), s-au aranjat pe câmp rugăciuni H B MITOLOGIA JAIN, un complex de reprezentări mitologice religioase și filozofice sistemul jainismului (D ), care și-a primit numele de la unul dintre titlurile atribuite profesorilor religioși - jina („învingător”) D a apărut în India în secolul al VI-lea î Hr e , fondatorul ei a fost Mahavira Jina, dar tradiția ortodoxă a lui D crede că Mahavira a fost doar ultimul vestitor al credinței - tirth- khankar (literal, „fabricatorul de vaduri”) din epoca noastră și se referă la predecesorii săi vremuri nemăsurat de îndepărtate, pretinzând astfel rolul celei mai vechi religii Cele două secte principale ale Daghestanului, despărțirea în care a avut loc la sfârșitul secolului I î Hr î Hr e , numit shvetambara („îmbrăcat în alb”) și Digambaras („îmbrăcat în direcțiile cardinale”) Fiecare dintre ei consideră canonic scrieri diferite și, aderând la aceleași principii de doctrină, ele diferă interpretarea și interpretarea detaliilor Codificarea canonului jain a avut loc relativ târziu, la secole după timpul activității lui Mahavira În Jain religios și filozofic tratate - sutre conțin doctrina eliberării de legăturile samsarei, realizată prin trei „comori” lui D : cunoaștere corectă (crez), viziune corectă (adevăr), corectă comportament Calea practică către mântuire se rezumă la respectarea cea mai strictă a prescripțiilor etice și austeritate severă În centrul dogmaticii lui D se află ideea a două eterne, necreate, categorii coexistente - jivah (suflete, agenți activi ai percepției și acțiunii) și ajivah (începuturi neînsuflețite, neînsuflețite) Numărul de jive este infinit Conectându-se cu materia karmică, ei dobândesc un corp karmic grosier și se nasc ca ființe vii Noțiunea de jiva, asociat cu Ranakpur, complex de templu Jain Chaumukha, templul principal secolul al XII-lea India aceste P A Grintser = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = J MITOLOGIA AINU Sculptura a doi Jain tirthankaras: în stânga - Rishabhadeva, în dreapta - Mahavira Londra, britanic muzeu conceptele indiene de karma și samsara, în D , pe de o parte, se întorc probabil la cel arhaic animismul, iar pe de altă parte, adus la hilozoism cosmic, pentru suflete - jivele sunt înzestrate nu numai animale și plante, dar și particule elementare de materie - pământ, apă, foc, vânt, aer Asa de Astfel, în D , ciclul fără început și nesfârșit al jivelor dă naștere ideii unei anumite egalități dintre toate ființele, pentru că toate au jiva (de unde și cea mai strictă interdicție de a provoca rău - ahim- sa), dar din moment ce jivele sunt calitativ diferite în funcție de numărul de organe de percepție (de la unul la plante și până la cinci la animale superioare, oameni și zei), un fel de ierarhie a vieții ființe, în care omul ocupă locul cel mai înalt, căci numai el poate opri funcționarea legii karma și obțineți eliberarea În același timp, lumea oamenilor este împărțită în karmică, adică lumea în care istorie, și non-karmic, unde nu există nicio schimbare în perioadele de timp Stările de siddhis - jiva „perfecte”, eliberați de karma, doar locuitorii lumii karmei pot ajunge D m distinge atracția pentru crearea de scheme complexe de clasificare și ierarhii stricte, dorința de metode numerice sistematice de descriere Poate fi împărțit în două seturi de reprezentări: cosmografic - o descriere detaliată a lumii, a părților sale și a locuitorilor lor, care revine la ideile indiene generale și mito-istorice, ale căror personaje principale sunt tirthankars Cosmografie Universul este împărțit într-o lume și o non-lume infinit mai mare în care nu există altceva decât spațiu - akani, și care este inaccesibil percepției și pătrunderii Lumea este separată de non-lume abis cu trei straturi de lână groasă da, vânt gros și vânt subțire Lumea, conform jainilor, are o formă foarte ciudată: este format din trei conuri sau piramide trunchiate, dintre care mijlocul și cel superior sunt compuse din baze, iar partea de sus a mijlocului se sprijină pe partea de sus a de jos Conul inferior (sau piramida) este lumea inferioară - Addholoka, cele două superioare sunt lumea superioară - Urdhvaloka, iar la locul conexiunii lor se află lumea de mijloc — Madhyaloka Înălțimea întregii lumi este egală cu rajju (literalmente, „coarda” este o măsură condiționată), dintre care șapte cade asupra Addholoka și Urdhva-loka (lumea de mijloc nu este luată în considerare) La baza inferiorului lumea zace un patrat cu latura de raju sau un cerc de acelasi diametru Interesant non-canonic conceptul că lumea are forma unui corp uman (loka-pu-rusha, adică lumea-cosmică bărbat), la nivelul taliei căreia se află Madhyaloka, dedesubt - Addholoka și deasupra - Urdhvaloka Acest reprezentarea poate explica numele unuia dintre straturile lumii superioare – Graiveyac – „cervical (lumi) " Locuitorii lumii sunt împărțiți în plante, animale inferioare, animale superioare, oameni, locuitori ai iadului, zeități; tuturor li se opun siddhii Lumea inferioară este formată pe verticală din șapte straturi, ale căror nume de sus în jos sunt după cum urmează: Ratnaprabha, Sharkara prabha, Valukaprabha, Pankaprabha, Dhumaprabha, Tamahprabha și Tamastama-hprabha In toate straturi, cu excepția primului, există un număr mare de iaduri descrise naturalist, plin de întuneric și duhoare de putregai și de canalizare Conform ideilor timpurii, locuitorii iadului erau oameni care suferă de tot felul de torturi Mai târziu s-au remarcat în cel mai de jos rang al trupului renaște și sunt descrise ca ființe respingătoare de culoare neagră, asemănătoare cu păsările smulse, asexuat, mirositoare Tirthankara Ranakpur, Jain templu complex India cei care dor când sunt atinși, care trăiesc în frică constantă de persecuție reciprocă, pt sunt atât victime, cât şi călăi Dezgustul lor crește proporțional cu adâncimea stratului În centrul lumii de mijloc se află continentul rotund Jambudvipa, în jurul căruia este concentric cercurile sunt nenumărate oceane și alte continente În centrul orașului Jambudvipa se ridică Muntele lumii Mandara (în textele ulterioare ale lui Meru), respectiv, centrul lumii, o înălțime de de mii de yojani (din care merg sub pământ) și un diametru de bază de de yojana Este format din este făcut din aur, argint, cristal etc La bază și de-a lungul versanților se află plantațiile paradisiace ale Bhadrashala, Nandana și Saumanas În fiecare dintre ele, pe cele patru puncte cardinale principale, există temple, intermediare sunt patru iazuri cu lotus In Nandana si Saumanas, printre iazuri, sunt palate aparținând zeităților Shakra și Ishana În crângul din vârful Mandarei - Pandak, în loc de palate, patru stânci, numite „stânci de inițiere”, pe care stau tronuri și iniţierea tirthankarilor nordici şi sudici Jambudvipa are un diametru de de yojani și împărțit de la vest la est de șase lanțuri muntoase în șapte țări: cel mai sudic Bharaha sau Bharatavarsha, în nord Eravaya sau Aira-vata Fâșia centrală este ocupată de ținutul Mahavideha, la sud din care se întind ținuturile Harivarsha și Haimavatavarsha, iar la nord Ramyakavarsha și Hairanyavata-varsha ÎN În centrul Mahavideha, lanțurile muntoase, divergente de-a lungul punctelor cardinale intermediare, separă două țări: Ut-tarakuru, unde crește kalpavriksha („arborele care împlinește dorințele”) Jambu, care are yojana per fiecare înălțime și lățime și Devakuru cu Kalpavriksha Shalmali Pe circumferința Jambudvipa se ridică un zid de diamant înalt de yojani, dincolo MITOLOGIA JAINSKLE are o rețea de pietre prețioase Există patru porți în zid și zăbrele, orientate spre punctele cardinale Jambudvipa este înconjurată de oceanul Lavano-da, în care există lanțuri de insule numite Antaradvipa și de asemenea, insule aparținând lunilor, sorilor și zeității Lavanoda - Sushthita Urmează continentul Dhatakikhanda În nord și sud, lanțurile muntoase îl traversează și fiecare jumătate repetă structura Jambudvipa În mijlocul fiecărei jumătăți există o Mahavideha cu ea Muntele Mandara (Meru), o copie a Mandarei centrale, dar mai mic Urmează Oceanul Kalodha și continentul Pushkaradvipa, care este împărțit în două părți egale printr-o circulară lanţul muntos Manushottara Partea interioară repetă structura Dhatakikhanda Munții Manushottara - frontiera lumii umane Pe de altă parte, nu trăiesc nici oameni, nici animale, ci doar zeități, corpuri cerești stați nemișcat și pe jumătate la fel de mic decât în mod normal, fără împărțire a timpului, fără foc, nori, ploaie, tunete și fulgere, plantele nu cresc Aceasta este urmată de numeroase oceane și continente, care se copiază în mare parte unul pe altul Extrem continentul și oceanul se numesc Swayambhuramana Lumea superioară este formată din straturi (pentru Shvetambaras) sau (pentru Digambaras) Aceste straturi sunt parțial sau total (în digambars) sunt împărțite în jumătăți nordice și sudice, care sunt cerești independente regate Fiecare strat este, de asemenea, împărțit într-un număr inegal de substraturi, astfel încât un total de sau (dintre Digambaras) niveluri cerești independente Fiecare dintre ele are un anumit număr diverse ca forma locuinte-palate - vimana, care sunt situate astfel incat in centru se afla rotund indraka-vimana (palatul domnului), iar restul radiază din el mi orientate spre punctele cardinale și sunt numite „obișnuite” (avalikapratisht-ha, pankeya sau shrenibaddha) sau umple spațiul dintre ele - așa-numitele „împrăștiate” (prakirna- ka) vimana Cea mai înaltă vimana centrală, situată în vârful conului lumii superioare, are în de mii de yojane în diametru și corespunde ca mărime și formă cu Jambudvipa Deasupra este Ishatpragbhara, având forma unei umbrele deschise, încununând lumea Încă o yojana mai sus lumea se termină și în ultima parte a acestui yojana locuiesc siddhii D m are un număr astronomic de zeități Lumea de mijloc abundă cu ei, pentru că zeitățile au fiecare munte, lac, râu, copac, poartă, ocean, teren etc n În marea majoritate a textelor despre nimic nu este raportat despre ele, cu excepția numelor proprii, de regulă, care coincid cu numele obiectul corespunzător în care locuiesc și al cărui nume este explicat întotdeauna din nume zeități În plus, se disting patru clase de zeități, care trăiesc în principal în lumile inferioare și superioare Acest bhavanavasins, zeități subterane care locuiesc în palate (bhavana) în Ratnaprabha; vyantara sau va- namantara sunt, de asemenea, zeități subterane care trăiesc în principal în stratul de separare Ratnaprabhu din lumea de mijloc; jyotisha - zeități ale luminarilor care trăiesc în spațiul dintre pământ și lumea superioară; vaymanika - zeități cerești care trăiesc în palatele (vimanas) ale lumii superioare Fiecare clasă este împărțită în subclase, iar cea din urmă în majoritatea cazurilor în nord și sud, în în funcţie de locaţia habitatului lor la nord sau la sud de centrul lumii Conducătorul tuturor subclasa (și în cazul împărțirii în nord și sud și conducătorul fiecărui district) are titlul de indra Zeii fiecărei clase sunt caracterizați printr-o anumită durată de viață, ritm respirator și aportul alimentar, dimensiunea corpului, gradul de clarviziune și transformarea în diverse aparențe etc Pot avea credință adevărată, falsă sau mixtă, adevărată, falsă sau cunoștințe mixte Fiecare indra are mai multe consorte principale, a căror suită este formată din mai multe mii de zeițe mai mici Indram bhavanavasi-nov-urile și vaimanik-urile sunt subordonate (sau aproape egale cu) rang) păstrători ai lumii - lokapals și de înalți oficiali - tra-yastrimsha Indras au trupe și stăpâni războinici și luptă între ei În plus, au un consiliu ai cărui membri sunt chemați parshadya și servitorii - abhiyo-jna Cele mai mici zeități de rang social, ceva de genul pământesc paria se numește kilbisha La fel ca locuitorii iadului, zeitățile se nasc prin intermediul manifestării (uppatatti - apariție bruscă instantanee, fără o bază materială) Bhavanavasinii sunt împărțiți în subclase, ale căror nume se termină cu „kumara” („tineret, prinţ") Fiecare este caracterizat de o anumită culoare a corpului, haine, un simbol în coroană Asuraku-mara - negru, în haine roșii, un simbol - o piatră prețioasă sub formă de semilună; se pot muta adânc dincolo de Ratnaprabha și, de asemenea, ajunge în lumile de mijloc și de sus Na-gakumara - lumină, în haine întunecate, într-o coroană - o glugă de șarpe, zeități de apă, în special asociate cu nori de ploaie Suparnakumara (care locuiește și în munții Manushottara) - de culoare aurie, în alb haine, au un simbol garuda Luptele lor cu nagakumara provoacă un anumit tip de cutremure Vidyutkumara - roșu, în haine negre, simbol - vajra Agikuma-ra - roșu, în haine negre, simbol - ulcior Dipa- sau dvipakumara - roșu, în haine închise la culoare, simbolul este un leu Udadhikumara - lumină, în haine întunecate, simbolul este un cal, stăpânește peste ocean Dikkumara sau Disakumara - culoare aurie, în haine albe, simbolul este un elefant, asociat cu ideea de elefanți din lume Zeite ale ei subclasele trăiesc, de asemenea, în Grove Nandana și participă la inițierea tirthankars Vayukumara - întuneric în haine purpurie (culoarea soarelui apus), simbolul este Makara, trăiesc și în peșteri subacvatice Lavanode și pune în mișcare particulele lumii Sthanita-kumara - de culoare aurie, îmbrăcat în alb Funcțiile bhavanavasinilor sunt, de asemenea, corelate cu funcțiile lokapal - pentru a menține ordinea în lume: Soma (lokapala din est), vidyutkumara, agnikumara, vayukumara observă mișcarea corectă a stelelor, fenomene meteorologice și incendii pământești; Yama (lokapala yuga) și asurakumara supraveghează războaie și epidemii; Varu na (lokapala din vest), nagakumara, udadhikumara și sthanitaku mara - deasupra toate inundațiile; Vaishravana (lokapala din nord), suprarnakumara, dvipakumara și dikkumara responsabil pentru metale și pietre prețioase Textele canonice dau nume proprii indr bhavanavasinov, dar, pentru cu excepția lui Chamara (indra din sudul Asurakumar), nimic nu este raportat despre ei în afară de numele lor Vyantaras trăiesc parțial în lumea de jos, parțial în plantațiile din lumea de mijloc și pe insulele Antaradwipa Ele sunt, de asemenea, împărțite în clase, fiecare dintre acestea fiind caracterizată de o anumită culoare și are un simbol al unui anumit copac Conform uneia dintre clasificări, acestea includ pishachas, bhuts, yakshas, rakshasas, kin-nars, kim-purishas, mahoragas și gandhar-vas, adică semizei și demoni ai hindușilor mitologie În D m , toate, cu excepția rak-shas, au un aspect plăcut Spre deosebire de alte clase de zeități în Canonul nu menționează nici numărul și nici funcțiile lor Ei trăiesc în palate, cel mai mare dintre care este egală ca mărime cu Jam-budvipa Lunii, sorii, planetele, casele lunare și stelele sunt cele cinci clase de zeități Jyotisha soare si Luna reprezintă un cuplu căsătorit, alaiul lor este format din de planete, de case lunare și x stele Doi sori (nord și sud) și două luni se învârt peste Jambudvipa pentru a apune schimbarea simultană a zilei și a nopții pentru părțile sudice și nordice; respectiv, pentru Jambudvipa numărul de mai sus de planete, case lunare și stele este dublat Mai departe, pe măsură ce te îndepărtezi de Jambudvipa, acest număr este în creștere: deasupra Lavanoda - sori, luni, de planete etc , deasupra Dhanakikhandoy - sori, luni, planete etc Corpurile cerești se mișcă pe orbitele lor datorită animalelor de tracțiune care sunt situate în cele patru puncte cardinale (lei în est, lei în sud - elefanți, în vest - tauri, în nord - cai) Fiecare corp ceresc este pus în mișcare un anumit număr de mii de animale Zeitățile Vaymanika sunt împărțite în kalp (kalpa este numele comun pentru straturile - ) și extra-kalp, care au trecut kalpa (kalpatita) Aceștia din urmă nu au ierarhie socială, nu poartă nici haine, nici ornamente și au același nume Aha-mindra („Eu sunt Indra”) Ei nu cunosc plăcerile senzuale, iar singura lor ocupație este închinarea concentrată la arhați Fiecare subclasă de zeități kalpa are o imagine simbolică într-o coroană, diferită în Tradițiile Shvetambara și Digambar Cu excepția lunii (pentru regatul stratului - Shukra) și Kalpavrik- shi (pentru regatele din al -lea strat - Aran și Acyu-ta), acestea sunt animale - o gazelă, un bivol, un mistreț, un leu, un elefant, un șarpe, un pește, broasca testoasa, etc Indra situata in primul strat al Saud-harma are numele Shakra, restul indra-urilor sunt numele regatelor lor Cu Shakra și comandantul și trimisul său Hari-nagaimesha și, de asemenea, cu Acyuta parcelele de participare la ceremoniile de naștere și inițiere ale tirthankarilor sunt legate Pe lângă Waymaniki, o clasă specială de zeități, Lokanta-ka, trăiește în lumea superioară, al cărei nume explicat ca „locuind la marginea lumii” Sunt străini de plăcerile senzuale și de răsfăț meditaţie În tărâmurile superioare ale straturilor - , oamenii sau animalele pot renaște, al -lea strat (Griveyaka) - numai oameni, iar în al -lea strat - Panchanuttare - numai oameni din lumea karmică După expirarea divinului existență, se pot întoarce la starea lor trecută Complex mitologic-istoric Se bazează pe ideea timpului ciclic, care în D reprezentată ca o roată cu spiţe Mișcarea în sus se numește utsarpini, mișcarea în jos se numește avasarpini (lit , „târâind, târându-se în sus” și „târâind, târându-se în jos”) Fiecare o jumătate de tură constă din șase perioade inegale, care în Avasarpini sunt numite „bun - bun "- * IO saga-ropam (literalmente, "egal cu oceanul" - o măsură de numărare) ani; „bine” - - sagaropa-mov ani; "bun - rău" - * ІО sa-haropami; "rău - bine" - ІО Sagaropams minus de mii de ani; „rău” – de mii de ani și „rău – rău” – tot de mii de ani În utsarpini, aceste perioade se repetă în ordine inversă Din moment ce lumea este fără început și fără sfârșit, ea a trecut un număr nenumărat de ori și va trece din timpul fericit al „binelui - bună" prin degradarea treptată și deteriorarea până la ororile și suferințele celor "răi - rău” și apoi să revină din nou la epoca de aur D astfel combinat și escatologic, și linii chiliastice Perioadele și sunt descrise ca un timp fără griji când zece ricșe kalpav le-au dat oamenilor totul necesare vietii Copiii s-au născut gemeni - un băiat și o fată, iar părinții au murit după de ani zile după nașterea lor Creșterea oamenilor și durata lor de viață au fost gigantice După moarte dintr-o dată renăscut în lumea zeilor Diferența dintre aceste perioade este doar cantitativă (în durata de viață, creșterea, frecvența respiratorie, cantitatea de hrană etc ) A -a perioadă aduce suferință, deși încă se nasc gemeni și după moarte oamenii pleacă pe lume zeilor În acest moment începe povestea Apare primul tirthankara al lui Rishabhadeva și predică oamenilor doctrina lui D , introduce instituții sociale precum căsătoria și ritualurile funerare, și, știind că kalpavriksha-urile vor dispărea în curând, îi învață pe oameni meșteșuguri și arte Fiica lui Brahmi a inventat alfabete, la unul dintre care jainii moderni construiesc alfabetele gujarati și marathi În a -a perioadă, există o deteriorare suplimentară, o scădere a creșterii și a speranței de viață a unei persoane După moarte, oamenii pot renaște ca animale, zei sau locuitori ai iadului, dar pot ajunge și ei cea mai înaltă stare este de a deveni siddha-mi Ordinea socială este întărită Kuladharele apar - „deținătorii clanului” care introduc pedepse, precum și chakravatine, baladeve, vasudevas și prativasudev Religia Jain ajunge la deplină dezvoltare, apar toate Tirthankaras, inclusiv iar ultimul (al -lea) este Mahavira A cincea perioadă (continuând până astăzi) a început la de ani la / luni după nașterea lui Mahavira (sau la trei ani după nirvana lui) și va dura de ani Tirthankara nu mai apare mint Există o degradare generală și, în sfârșit, dispariția religiei și comunității jainiste în sine (sursele raportează chiar numele viitorilor patru jainisti: un călugăr și o călugăriță, un laic și laice) În viața „rău – rău” a unei persoane va fi redusă la sau (pentru unele secte) la de ani Pământul se va încălzi rosu aprins Plantele se vor opri din creștere Căldura teribilă în timpul zilei și frigul înghețat noaptea vor forța totul viețuitoarele caută refugiu în peșterile oceanice La sfârșitul perioadei, vor sufla uragane aprige Apoi va începe utsarpini - mișcarea în sus a roții și totul va fi repetat în ordine inversă Șapte felurile de ploi vor uda pământul și vor trezi semințele plantelor „Rău” va aduce unele îmbunătățiri ÎN „rău – bun” va apărea primul din următoarea serie de de tirthankars, în „bun” – restul Schimbarea perioadelor are loc numai în Bharatavarshas și Airavatas de pe continentele Jambudvipa, Dhatakikhanda și Pushka-radvipa, care aparțin ținuturilor karmice Restul lumii umane este luat în considerare pământ non-karmic și acolo rămâne întotdeauna timpul „bun - bine” sau „bun” Respectiv tirthankaras și alte personaje ale complexului istoric apar numai în Bharatavarshas și Airavatah, și din moment ce acesta din urmă este aproape o copie exactă a primului, se spune despre două tirthankarah - sudic și nordic, aproximativ două chakravartins - Bharata și Airavata etc Rishabhadatta acționează ca un erou cultural, dar acest rol este încredințat legiuitorilor - kuladharam (există , , , conform diverselor surse), concepute pe modelul manus hindus și aproape neindividualizat Rishabhadatta, care deschide lista Tirthankars, este, de asemenea, numit al -lea kuladhara Apărând în perioada a -a, balades, vasudevas și padisatta (pratishatra), primite ulterior numele prativasudeva, adică dușmanii vasudevaselor, a intrat în D din miturile asociate cu Vishnu și Krishna De cu caracteristicile lor iconografice, ele urmează tiparul epic: fecioarele bala sunt îmbrăcate în negru, simbolul este un palmier, atributele sunt un plug, o bâtă și o săgeată; vasudevele sunt îmbrăcate în galben, simbolul - garuda pe banner, atribute - coajă, disc, bâtă, suliță și sabie Balade - ai unul jumătate din Bharata-varsha, Vasudeva - cealaltă Fiecare dintre ei este raportat după numele lor în trecut existența, numele părinților, mentorilor, numele orașelor unde și-au dorit prima dată a renaște într-o anumită formă de existență etc Chakravartins - împărați lumii - numărul apare și în fiecare jumătate de tură după Rishabhadatta, primul dintre ei este fiul Rishabhadatta - Bharaha (Bharata) Al -lea, al -lea și al -lea chakravartin au fost al -lea, al -lea și al -lea tirthankaras și primul tirthankar a fost un împărat, deși nu este numit printre ei Tirthankaras, chakravartins, baladeve, vasudevas și prativasudevas sunt grupate în clasa „marcate” „semnat” de caractere Ierarhia lor se reflectă în numărul de vise pe care le au mamele lor CHEMUL LUI JALUT II=II=II=| b=II=I =II=I =II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=I =II=I =II=I =II=II=I =II= I = II=I = ri înainte de nașterea lor: tirthankars - , chakravartins - la fel, vasudevs - , ba-ladevs - La fiecare tirthankare este format din două zeități: masculin - yaksha și feminin - shasanadevata (yakshi, yakshini) principal rolul este jucat de cei din urmă, deoarece acţionează ca mesageri ai Tirthankarilor D m a avut un impact puternic asupra dezvoltării culturale a unor zone din India precum Gujarat, Rajasthan, Madhya Pradesh O strălucire deosebită a măiestriei arhitecturale și a decorului cu nesfârșit repetând, în spiritul tabloului mitologic jain al lumii, figuri și ornamente Se disting temple jainiste din secolele XI-XII O F Volkova JALUT ((Da i ), în mitologia musulmană, personaj corespunzător lui Goliat biblic Conform Coranului, D l-a atacat pe Talut Soldații săi au fost puși la fugă „cu permisiunea lui Allah”, iar D ucis de Daud ( : - ) În tradiția musulmană, imaginea lui D a primit caracteristici suplimentare ÎN în diferite versiuni, el apare acum ca berber, apoi ca rege canaanit sau arab cu D se leagă episoadele luptei israeliților cu filistenii, împrumutate din Biblie, etc M P JAMASPA (Avest ), în mitologia iraniană, ginerele lui Zoroastru, unul dintre primii săi adepți, pentru care lăudat în predica lui Zarathushtra la nunta fiicei profetului cu D („Gata”) I V JAMSHID, Jamshed (farsi), în mitologia iraniană și șahul epic din dinastia Pishdadid; în „Avesta” - Yima Shah-nameh descrie domnia de șapte sute de ani a lui D - „epoca de aur” D antrenează oameni a purta haine din pânză în loc de piei de animale creează statulitatea și împărțirea în moșii A lui Ahriman ispitește, insuflând mândrie în suflet D s-a imaginat zeu, pentru care a fost pedepsit Nobili a decis să-l invite pe regele străin Zahhak Zahhak a atacat Iranul, l-a ucis pe D și a început o mie Jamshid învață meserii oamenilor Miniatură Londra, colecția C Beatty regatul de vară al răului Răzbunătorul pentru D a fost nepotul său Faridun, care s-a sinucis cu ajutorul fierarului Kava cu regatul lui Zahhak I B JANG AR (Kalm Zhanir, Mong Zhan-gar), personajul central al poemelor eroice populare cu Popoarele mongole (în primul rând kalmucii și mongolii de vest) Poezii ale kalmucilor din Volga format într-un ciclu epic monumental În Mongolia, numele eroului variază foarte mult: Jangar, Jangarai, Janrvai, Junra, Dzungar (în acest din urmă caz, poate o amintire epică a dzungarianului hanat); a numeroaselor etimologii propuse de cercetători (din persană, jehan-gir, „cuceritor al lumii”, din Mong jinge-nekh, „a suna”, etc ) pare a fi cel mai convingător „orfan”, „singurat”, care corespunde caracteristicilor epopeei popoarelor turco-mongole din Siberia idei străvechi despre eroul epic ca prim strămoș și persoana întâi Dat Etimologie, numele D este comparabil cu Er-Sogotokh („soț singuratic”) printre iakuti, Chagys („orfan singuratic”) - printre Shor și alții După epopee, D este un orfan care s-a născut în miticele „vremuri inițiale” (vezi Timpul mitic) La vârsta de un an, se luptă cu diverși monștri (mangu-sami), cinci ani este capturat de eroul Shikshirga, care încearcă să-l distrugă pe D : îi spune lui D să fure turma de la înțelepți tsa-prevestitorul Altai Chedzhi, ca urmare, D este rănit și este amenințat cu moartea vindecă soția sa Shikshirgi, care a cedat fiului ei Khongor, care i-a cerut să-l salveze pe D La vârsta de șapte ani, D se căsătorește cu frumoasa Shabdal, fiica conducătorului regiunii de sud-est și devine suveran țara ideală Bumba (din Tibet Bumba - partea centrală a unei stupe budiste, o clădire religioasă, simbolizând lumea de mijloc mitologică, cu care probabil a fost asociată starea lui D ) Potrivit unei alte versiuni, Khongor îl proclamă suveran D când evadează împreună într-o peșteră de munte din patru hani care au ruinat împărăția părintelui D ; Khongor devine primul erou din statul D (în În toate versiunile epicului, există o relație strânsă între D și Khongor, destinele lor se dovedesc a fi împletite), și Altai Cheji - un consilier înțelept al lui D În echipa lui D , caracterizat prin magic numărul ( eroi), Sanal, Sabar, Mingyan sunt de asemenea incluși în mod voluntar sau forțat în în trecut, prinți specifici care și-au părăsit familiile și posesiunile și, prin urmare, sunt caracterizați, cum ar fi D însuși, orfani, singuratic Ca și Geser, D combină trăsăturile individuale ale unui erou cultural (în încarnarea sa de luptă demonică) și suveran universal Puterea lui este recunoscută de de khani (folclor și expresie mitologică universalitate) Adversarii săi sau pur și simplu khanii „străini”, numiți adesea „stăpânii părții a patra” pământ", patru khani, dușmani ai tatălui său și patru khani, oferindu-i fiicele lor drept neveste (aceștia personajele sunt parțial legate de idei despre conducătorii celor patru țări Sveta) Poate că la formarea ideilor despre D au fost introduse idei regândite Mitologia budistă despre regele chakravatin (care deține șapte comori minunate, inclusiv o armă minunată, un cal minunat, o soție frumoasă, un consilier înțelept etc ) care nu contrazic, cu toate acestea, la idealurile epice în sine (de exemplu, minunatele comori ale lui Bumba, de obicei numărul , sunt subiectul pretențiilor dușmanilor ei); În consecință, în unele versiuni ale epopeei, numele lui D suferă modificări - Jagar Khan, adică „Regele Indiei” (Zhayar, Zhanat, Zhasar - din Tibet „India”) sau Dzhangaray (Zhanrai, Zhanrvay - din Tibet zruapgaz-^gshz, vezi Avalokiteshvara) Cu toate acestea, în în primul rând, D este un monarh epic de tipul Monas în mitologia kirghizilor În versiunile ulterioare (mai ales în mongolă) există o deheroizare a lui D , portretizat uneori ca slab la inimă și fricos; el este împins în fundal, iar Khongor este prezentat ca personaj principal ÎN numeroase cântece dedicate campaniilor militare ale lui D și eroilor săi (cel mai adesea Khongor) împotriva diverși adversari demonici, unele comploturi au fost în mare măsură păstrate arhaic mitologic Într-una dintre ele, D woo Khongor pentru frumoasa Zandan Gerel, care se dovedește a fi o fecioară demonică care are deja un logodnic (sau un iubit) al eroului ceresc Teg Byusa (Tomor Byus, Tomor Teveg - în versiunea mongolă, mangus - în versiunea Buryat) Învingerea unui adversar în artele marțiale, atacând cu brutalitate mireasa și tatăl ei, Khongor, după o lungă călătorie, găsește adevăratul său logodnic Gerenzal D acționează din nou ca un matchmaker (există o corespondență între aceasta rolul şi faptul că în unele versiuni mongole şi buriate el este tatăl lui Khongor) Într-un alt mod În complot, D se luptă cu personaje, care sunt în mod evident htonice în miezul lor, și apoi devin cerești D ucide un mus cu patruzeci și patru capete (vezi Mangus), care se transformă într-un monstru ceresc Kyu-ryul Erdeni D intră în luptă unică cu Kurul Erdeni, dar acesta, luând forma unui vultur, îl ia pe D în rai și supus unei torturi cumplite Eroul este salvat de fiica soarelui, a treia soție a lui Kyurul Erdeni, care odată D a salvat o musa cu patruzeci şi patru capete din pântec După ce a adormit monstrul, ea se eliberează prizonier D îl ucide pe Kyurul Erdeni, găsindu-și și distrugându-și „sufletul exterior”, care a fost stocat sub forma un pui în burta unei căprioare D , coborând din cer cu ajutorul păsării Garuda (i-a salvat copiii de șarpe), rătăcește mult timp pe pământ, în lumile superioare (cerești), inferioare (subterane) Întorcându-se acasă, D își găsește soția Shabdal deja bătrână Deodată, își părăsește din nou țara Plecarea lui D îi jignește pe eroii săi, care îl părăsesc pe Bumba după el Profitând de asta, pe Bumba Atacuri Shulmas Khan Shara Gyurgyu (situația amintește de complotul central al epopeei despre Geser: războiul cu sharaygol khans; Shara Gyurgyu, probabil, este o modificare a numelui lor, care se reflectă în epopee și direct: cei trei hani ai Sharguli sunt afluenți ai D ) Khongor, care a venit în apărarea lui Bumba, este învins, capturat de Shulma și aruncat în fund lacul iadului din a șaptea lume interlopă D este trimis să-l salveze, revenind în ruinele sale a pariat după ce a avut un moștenitor El coboară în lumea de jos prin „roșul larg gaură „situată sub o colibă neagră singuratică din care iese fum (acest motiv corespunde noțiune mitologică larg răspândită că calea către lumea de jos este prin vatră) În drum spre lacul infernal, D o omoară pe bătrâna demonică, cei șapte fii ai ei strâmbi și ultimul ei fiu - un copil într-un leagăn de fier, considerat invulnerabil (episodul este asemănător cu mitul lui Masanga, comună printre kalmyks) În tradiția Kalmyk, în conformitate cu ideile naturii supranaturale a darului epicului cântăreață, se remarcă originea mitologică a cântecelor despre D : primul dzhangarchi (interpret „Dzhangariady”) a auzit legende despre D în lumea cealaltă, la curtea lui Erlik Nomin Khan (Erlik) și le-a adus oamenilor (vezi mitologia Oirat-Kalmyk) S Yu Neklyudov JANNA (sShappa; arabă, lit „grădină”), în mitologia musulmană, cea mai frecventă denumirea de paradis Alte denumiri: „grădina veșniciei” (Coran : ), „grădinile Edenului” ( : ), „grădinile harului” ( : ), „fir-daus” ( : ), „locuință a lumii” ( : ), „locul de reședință” ( : ), „sublim” ( : ) Tradiția consideră aceste nume ca fiind desemnarea diferitelor părți ale paradisului, situate pe opt sfere cereşti O descriere detaliată a lui D este cuprinsă în diferite sure ale Coranului ( : - ; : - ; : - ; : - ) Cei drepți locuiesc acolo în grădinile de „verde închis”, „sunt râuri de apă care nu se strică și râuri de lapte, al cărui gust nu se schimbă, și râuri de vin, plăcute pentru băutori, și râuri de miere purificată În D - „fructe, și palmieri, și rodii”, „lotuș, lipsit de spini” și talha (salcâm?), „atârnat cu fructe” ÎN nu are nici soare, nici ger Drepții zac pe „paturi brodate”, pe „covoare întinse”, „sunt îmbrăcați în haine verzi de sundus și brocart și sunt împodobiți cu coliere de argint ” Se hrănesc „fructe din cele pe care le aleg ei și carnea păsărilor, din cele pe care le doresc” și „băutură curată” din pahar, „un amestec în care cu ghimbir”, din sursa actuală – „nu provoacă dureri de cap și slăbiciune” Cei drepți sunt slujiți de „băieți pentru totdeauna tineri”, „tineri pentru totdeauna - când îi vei vedea, îi vei lua în considerare perle împrăştiate Băieții îi înconjoară pe drepți „cu vase de argint și cupe de cristal” „În răsplata pentru ceea ce au făcut”, cei drepți au primit ca soți „cu ochi negri, cu ochi mari”, „ca niște perle păstrate”, „fecioare cu ochi modesti”, „semeni iubitoare de bărbați”, pe care „nici omul, nici djinn nu s-au atins” (vezi Gurias) Descrierea senzuală și naturalistă a lui D în Coran, aparent generate de imagini extatice caracteristice locuitorilor deșertului nici Există o părere că descrierea coranică a lui D este inspirată de impresia de a descrie paradisul mozaicuri creștine din Siria În Sura , imaginea lui D devine mai complicată: se numesc două grădini, câte două tipuri din fiecare fruct În post-Coran D este descrisă în literatură ca o piramidă cu mai multe etaje, culmea de „extremul” menționat în Coran lotus” ( : ), proto-Coran, proto-Kaaba M B Piotrovsky JATA, în mitologia Ngaju a insulei Kalimantan (Indonezia de Vest) divinitate feminină serpentină a lumii subacvatice inferioare D este eternă, trăiește într-o țară subacvatică, a cărui intrare se află într-un bazin adânc pe râul lumii Această țară este locuită de supușii lui D , crocodili antropomorfi care iau formă animală numai pe pământ Pământul a creat Mahatala, se află în oceane între coada și capul lui D și se sprijină pe cocoașa ei Pentru ceilalti versiuni, D a împletit pământul și își mușcă propria coadă (cf Pan pe Bolon) Unitatea ambivalentă a lui D și Mahatala, subliniat în mituri, este exprimat și în imaginile unui șarpe cu pene și a unui șarpe asemănător hornbill, comun în arta aplicată a Dayaks din Kalimantan, inclusiv Ngaju M Ch JAHANNAM ((Dyappat), în mitologia musulmană, cel mai comun nume pentru iad (cf alte ebraice gehin-nom - Gehenna) Este menționat în Coran ca locul pedepsei viitoare a păcătoșilor: „D - un loc repartizat tuturor” ( : ) Conform Coranului, atât oamenii, cât și djinii vor cădea în D ( : ; : ), singuri dintre care vor locui acolo pentru totdeauna ( : ), altele temporar ( : ) Suferința principală aşteaptă păcătoşi în D – dintr-un foc aprins Imaginea focului predomină într-un mod diferit detalii naturalistice ale descrierii coranice a lui D „Și cei nefericiți sunt în foc, pentru ei acolo bocete și hohote” ( : ) „Cu adevărat, cei care nu au crezut în semnele noastre, vom arde cu foc! Orice odată ce pielea lor va fi gata, o vom înlocui cu o altă piele pentru ca ei să guste pedeapsa” ( : ) Păcătoșii care sunt în D sunt legați cu lanțuri, „veșmintele lor sunt făcute din smoală, fețele lor sunt acoperite de foc” ( : - ), „focul le arde fețele și ei sunt posomorâți” ( : ) Băutura păcătoșilor este apă clocotită ( : ; : ), care „le taie măruntaiele” ( : ) și apă purpură Când un păcătos înghite această apă, „Moartea îi vine din toate locurile, dar nu este mort, iar în urma lui este o pedeapsă aspră” ( : - ) În D crește un pom zakkum, care în loc de fructe are capete de shaitani ( : - ) Conform conceptului coranic, dezvoltat pe scară largă de comentatori și teologi, se formează D o combinație de cercuri concentrice în formă de pâlnie D are o poartă ( : - ; într-una din descrieri - șapte porți, : ) În unele locuri ale Coranului, D este reprezentat și ca un tremurător, în mișcare monștri ( : ; : - ), care este similar cu unele medievale din Europa de Vest noțiuni de iad Versiunile ulterioare ale legendei au dezvoltat ambele idei coranice despre D Au apărut și ele interpretarea expresiei „drum drept”, „cale dreaptă” (as-si-rat al-mustakim) ca un pod întins peste D lățimea unei lame de sabie, de-a lungul căreia oamenii vor trece în ziua judecatii M B Piotrovsky JVARI („cruce”), în mitologia georgiană (dintre Khevsurs) un nume comun zeități locale Împreună cu termenul „D” termenii „khvtisshvili” („al lui Dumnezeu copii”), „khvtisna-bdebi” („născut de Dumnezeu”) D sunt subordonate Gmergi-manager (Morige-gmer-ti), sunt considerați patroni ai regiunii, comunității, satului Ca zeitate a tuturor Khevsurilor este venerat Gudanis-jva-ri, al cărui sanctuar se află în satul Gudani Gudanis-jvari acţionează ca o zeitate războinică care îi ajută pe Khevsurs în campania lor împotriva dușmanilor și este identificat cu Giorgi Lat cultul lui Karatis-jvari este de asemenea răspândit (vezi în articolul Kopala) Idei despre D absorbite de asemenea unele trăsături ale Mariei și ale altor personaje ale mitologiei creștine În Pshavi și Tusheti, D corespunde lui Hati („icoană”) A Ch DZHERY DZUAR, în mitologia osetă, o zeitate, un vindecător al bolnavilor mintal; locuiește într-o capelă munte înalt lângă satul Jeri (districtul Dzhavsky din Osetia de Sud) La voia părții vindecate a cărnii un animal de jertfă (berbec) a fost împărțit pelerinilor, iar bolnavul a fost coborât pe o frânghie din stânci, ameninţând că le vor arunca în prăpastie, dacă nu va numi duhurile rele care l-au locuit Numele pe care le-au numit notată pe hârtie, care apoi a fost arsă Se credea că după aceasta ar fi trebuit să vină recuperare D d din știri și în rândul locuitorilor din regiunile vecine ale Georgiei B K JOSEGEY TOYON, în mitologia iakut, o zeitate care promovează reproducerea cailor, patron D t era reprezentat de un bărbat sau de un armăsar care necheza zgomotos În unele mituri D t - fratele mai mic al creatorului universului Yuryung ayy toyon D t locuiește cu soția sa în al patrulea cer pe nord-est într-o veche casă hexagonală din bușteni, învelită la exterior cu piele de cal albă PE DZHIBRIL, Dzhabrail (сШЪгіІ, fa'ga'I), în mitologia musulmană, unul dintre cei patru (împreună cu Mikail, Isrefil și Israel) îngeri apropiați lui Allah, ale căror funcții includ transmiterea ordinelor și dezvăluirea voinței lui Allah către profeți Corespunde arhanghelului biblic Gabriel În Coran, unde D este numit și „duhul sfânt” (Rukh al-Quds), „mesager nobil” etc ( : ; : ; : - ), prin voia lui Allah, i s-a arătat lui Mahomed pentru a transmite textul Coranului În legenda D - mentor al tuturor profeților, începând cu Adam Numele D a fost strâns asociat cu magia și vrăjitoria M P □ JINN =II=II=II=| b=II=I =II=I =II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=II=I =II=I =II=I =II=II=I =II= I = II=I = geniu, djinn (sSchpp), în mitologia musulmană, spirite, adesea malefice În Arabia, sunt cunoscuți în epoca preislamică ca zeități nepersonalizate pe care meccanii le considerau înrudite Allah (Coran : ) și așezat lângă el ( : ); D sacrificate, au fost adresate pentru ajutor ( : ) Conform tradiției musulmane, D au fost creați de Allah din foc fără fum și sunt aer sau corpuri de foc cu inteligență Ei pot cumpăra orice formați și urmați orice ordine D sunt legate de Iblis, unii dintre ei credeau în Muhammad Tradiția musulmană distinge trei clase de D : gul, ifrit, silat D consacrat unui mare număr de lucrări ale teologilor musulmani Supunerea lui D la voinţa omului a constituit una dintre problemele tratate de ştiinţele oculte ale Evului Mediu musulman Poveștile despre D sunt o parte permanentă a folclorului popoarelor care mărturiseau islamul; D acționează în tradițiile și credințele populare, acționând ca forme supraviețuitoare de pre-musulman reprezentări mitologice M P JUOK, Jok, Dzhuok-Atang, Chuoka-tang, în mitologia Shilluk (sudul Sudanului) suprem (probabil celest) zeitate D - demiurg; a creat cerul și pământul, din lut alb și negru al oamenilor Potrivit unor mituri, D a creat oamenii albi, dar din munca îndelungată a mâinilor și a lutului a devenit negru, așa că au apărut oamenii de culoare D trăiește fie în cer, fie în țara sufletelor morților; către el toate spiritele sunt supuse Cunoaște ploaia Simbolic, D este înfățișat ca un taur ceresc, trimițând ploaia dătătoare de viață cade pe pământ (cf Dengdit - printre dinka, Nial - printre nuer) D a dat ureche primului om, din din care provin toate cerealele Oamenii au primit foc din „țara lui Dumnezeu (D )”, datorită unui câine care a furat foc: oamenii i-au legat paie de coadă, ea și-a băgat coada în foc, paiele au luat foc și câinele a adus acest foc oamenilor Ideile despre D au fost împinse în plan secund odată cu răspândirea cultului strămoșului mitic familia regală a lui Nyi-kang E K Dzhylga Khan, Dzhylga Khaan, în mitologia Yakut, o zeitate din categoria ayy, care determină când nașterea unui copil, soarta lui D x se referă la zeități care nu sunt create de creatorul Yuryung ayy toyon Conform miturilor, D x împreună cu soția sa Chyngys biis locuiește pe cerul de nord-vest, punctat litere și modele D x a cerut sufletul unui copil, dacă patrona nașterii Nelbay aiysyt nu a dat copii Se credea că un copil al cărui suflet a fost primit de la D x are o soartă de încredere, nu poate muri de boală sau nenorocire accidentală Pentru ajutor lui D x abordat de asemenea în caz efectivele de animale și începerea unui an de foamete PE DZANAT, în mitologia osetă, paradis D este situat în centrul vieții de apoi și este înconjurat de un auriu gard de piatră cu aur porti deschise de Barasta-rum D - o grădină înflorită în care tineri bine îmbrăcați cu soțiile și copiii lor stau la mese de aur încărcate cu diverse feluri de mâncare și băuturi, nu se epuizează niciodată B K DZAKHUSH, eroul Nart epos al circasienilor, fiul zeului Tlepsh În tinerețe, D a fost un Nart curajos, dar a cheltuit timp inactiv Zeul agriculturii Thagalej i-a reproșat odată acest lucru Insultat D îl dorea lovit, dar nici călare nu l-a ajuns din urmă pe Thagalej, care ară pe tauri La una din sărbători, unde Thagalej era o thamada (tamada), a apărut o ocazie de a se răzbuna pe el, dar, în ciuda provocându-și tatăl, D , căruia îi era rușine, nu a profitat de el După povestea lui Thagalej în auzind despre modul lui de viață, D , rușinat, a părăsit vacanța, s-a dus la forja tatălui său, unde echipament falsificat imediat pentru de călăreți Nart MM DZAYACHI, dzayan, zayan (Buryat , Kalm ), Za-yagsha (Buryat ), Zayagch sau iepurele (Kalm ), în mitologia mongolă popoare: ) zeitate cerească, zeu-creator, unul dintre tengri principali (D -tengri) Menționat în Invocații șamanice mongole, unde este numită „auto-apariție”, „creator al tuturor”; El - zeitate a destinului uman, ca voință cerească, dătătoare de fericire și bine, protector proprietate si animale mier Sulde-Tengri, care este patronul nu al unui individ, ci al tuturor oamenilor din în general Întrucât ideile despre o soartă fericită sunt incluse și în cultul astral (vezi Dolon ebu-gen), D - tengri este uneori numită „stea” Funcțiile lui D asociate cu soarta decurg din conceptul de zaya (zaya, zayan), ceea ce înseamnă atât expresia cerului însuși, cât și soarta trimisă de cer În mitologie Kudin Buryats este similar cu D -tengri Zayan Sagan-tengri ("creatorul tengri alb", sau "soarta este albă" tengri") - capul tengrilui vestic, deschis (alb); ) categoria spiritelor patrone, dătătoare de fericit soarta; astfel sunt ongonurile lui Dzol-dzayachi și Emegelji-dzayachi În mitologia Buryat, zayans (zayaanuud) - una dintre categoriile de spirite inferioare, care (cum ar fi khans, ezhins etc ) acționează ca intermediari între zei cerești și oameni; această categorie, completată de șamani decedați, include conform dualismului panteonului mitologic buriat al spiritelor bune și rele; ) termen, care denotă sufletul, destinul, voința cerească D - un început rezonabil într-o persoană, opus daune morale și, evident, ca atare acționând ca un fel de înger păzitor Aceste reprezentări mitologice sunt mai pronunțate în rândul buriaților Balagan, care au zayashi (zayasha) - sufletul „bun” al unei persoane, unul dintre cele două sau trei suflete ale sale (printre care se numără şi unul „rău”); ea poate există separat de ea, după ce moartea zboară spre cer; este o asemănare exactă a unui om are grija de el S Yu Neklyudov DZERASSA, eroina epopeei Ossetian Nart Epitetele ei: „cu părul auriu”, „frumusețe pământ”, „strălucind ca soarele și luna ” D este una dintre cele trei surori a șapte frați, fiica stăpânului regatului apelor Donbettyr În formă de pasăre (după o altă versiune: un căprior) a luat obiceiul grădinii Nart, unde crește un măr minunat, ale cărui fructe vindeca de toate bolile Ah-sartag, fiul celui mai bătrân Nart Warkhag, care păzea grădina, l-a împușcat și rănit pe D Urmând urmele sângeroase a unei păsări, a ajuns la malul mării, a coborât în fund și l-a văzut pe Donbettyr în casă frumusețea rănită de moarte D Akhsartag a vindecat-o pe D și i-a primit mâna și inima drept răsplată Pe cale de a Satul Nart, s-au oprit pe malul mării în cortul lui Akhsar, fratele geamăn al lui Akhsartag Akhsar era vânătoare, iar Akhsartag s-a dus să-l caute Revenit Akhsar D a confundat cu soțul ei și a început să-l mângâie Noaptea, când se culcau pe o singură mantie, Akhsar și-a pus sabia între el și D , ca să nu existe intimitate cu soția fratelui său Akhsartag, care s-a întors, a gândit neplăcut și și-a ucis fratele D a spus Akhsartag adevărul, iar el, cuprins de disperare, i-a străpuns inima cu o sabie D plângea amarnic frații, Auzindu-i vocea, Uasti-rji a coborât din cer pe pământ pe calul său cu trei picioare I-a promis lui D să-i îngroape pe frați, dar în schimb a cerut ca ea să devină soția lui D l-a înşelat pe Uastirdzhi venind la malul mării, s-a dus la casa tatălui ei - regatul apelor Mama ei, aflând că D așteaptă un copil, a insistat: ca să se întoarcă în ţara Nartilor şi să nască pe pământ La Narts, D a născut gemeni - Uryzmag și Khamy-tsa Ca adulți, l-au căutat pe bunicul lor Warhag și l-au căsătorit cu D Murind, D le-a cerut fiilor ei să-i păzească cripta timp de trei nopți, deoarece se temea că Uastirdzhi va fi abuzat peste cadavrul ei În a treia noapte, Uastirdzhi i-a apărut în criptă lui D , apoi și-a lăsat calul și câinele să plece Intr-un an mort D a dat naștere lui Satan, mânzul lui Arfan, „cel mai mare dintre cai”, și cățelușul Si Lam, „cel mai mare din câini” D a lăsat urmași care au format puternicul clan Nart Akhsartagkat B A Kaloev JIZZO, Jizo-bosatsu (din chineza Dizang-wang), unul dintre cele mai populare budiste japoneze zeități Patronul copiilor și al călătorilor D nu este obiectul principal de cult al niciunuia secta separata; Cultul lui este omniprezent Suijaku (avatarurile) lui D sunt considerate Amida, Kannon, Dainichi-nyorai, Bisya-mon-ten etc În legenda secolului al IX-lea D este identificat cu conducătorul împărăţiei morţilor — Emma Există zeci de legende medievale dedicate lui D , care este capabil să învie din morții, scoși din mizeria lor în jigoku (iad) D este considerat protectorul păcătoşilor după moarte şi judecător corect al nelegiuirilor umane În această calitate, el este venerat în special printre așa-zișii n Paria japonezi - burakumin (aceasta) Ca patron al călătorilor, D este identificat cu Shinto zeitatea drumurilor - Dosojin G S JIMMU-TENNO (alte japoneze, „conducătorul Jimmu”), conducător mitic al Japoniei, ascensiune a cărui urcare la tron este considerată oficial începutul creării statului japonez ( î Hr ) Potrivit Kojiki (Sf I) și Nihongi (Sf = animale-> oameni etc și creații ale cosmicului suporturi sub formă de D m sau echivalentele acestuia În schimb, cele mai vechi sisteme de semne, creat de om si restaurat dupa cele mai vechi izvoare, urcandu-se in sus Paleoliticul (pictură pe rocă etc ), nu prezintă urme distincte opoziţii cu sens local-temporal, iar imaginea lui D m lipseşte în aceste sisteme D m este plasat în centrul sacru al lumii (centrul poate fi diferențiat - doi copaci lumii, trei munții lumii etc ) și ocupă o poziție verticală Este dominanta organizarea formală și de conținut a spațiului universului La împărțirea D m pe verticală se disting părțile inferioare (rădăcini), mijlocii (trunchi) și superioare (ramuri) Detectat pe verticală Schema antică mexicană a lumii sub forma unei cruci cu patru copaci indicând principalul directii Frunză dintr-un manuscris aztec (codex Mayer-Feyervari) Versiunea Nanai a schemei arborelui lumii: trei copaci, peste care atârnă nouă spirite la furculiță arbore central - soarele, la trunchi - două figuri umane, în spatele lor - o masă de sacrificiu, să caii sunt legați de trunchi „Nyurkha (n)” Imagine pe o bucată de pânză opoziții [sus - jos, cer - pământ, pământ - lumea inferioară, foc (uscat) - umiditate (umedă) și altele], cu suficientă completitudine și acuratețe identificând personajele mitologice și lumea, în pe care le operează Cu ajutorul lui D m se disting: principalele zone ale universului - cele superioare (celeste regat), mijloc (pământ), inferior (regatul subteran) (sfera spațială); trecut - prezent - viitor (zi - noapte, favorabil - anotimp nefavorabil), în special în genealogic refractie: stramosi - generatia actuala - descendenti (sfera timpului); cauza si investigatia: favorabil, neutru, nefavorabil (sfera etiologică); trei părți ale corpului: cap, trunchi, picioare (sfera anatomică); trei tipuri de elemente elementare: foc, pământ, apă (sferă „elementală”) etc Astfel, fiecare parte a lui D m este determinată de un mănunchi special de semne Schema arborelui mondial al Birar Evenks: soare și lună, dragoni, păsări, curcubeu, „nouă mame”, spirite personifică Poza pe unul din părțile laterale ale unei bucăți de țesătură (Pe reversul este un copac, la rădăcinile căruia stă spiritul vânătorii) Leningrad, Muzeul de Antropologie și Etnografie Versiunea aztecă a copacului lumii: un om se urcă într-un copac, pe ale cărui părți sunt zei soarele si moartea Foaie din calendarul aztec Tonalamatl = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =i ARBORUL PĂCII Arborele genealogic al naniților, în care sunt reprezentate animalele celor trei sfere cosmice mesteacăn Leningrad, Muzeul de Antropologie și Etnografie Versiunea Evenk a schemei arborelui lumii: o „scara” încoronată cu o imagine solară, în jurul căprioare și păsări (?) Încrustație de tablă pe un arc de lemn al unei șa de cerb Yakutsk, Muzeul Tradiției Locale Trinitatea lui D m pe verticală este subliniată prin atribuirea fiecărei părți a unei clase speciale de creaturi, mai des toate animalele (ocazional clase de zeități sau alte personaje mitologizate) De sus o parte din D m (ramuri) sunt conectate de păsări (adesea două - simetric sau una - în partea de sus, adesea - un vultur); cu o medie Arborele vieții și al cunoașterii În mijlocul portbagajului se află o roată solară în formă de lotus - sursa și păstrătorul toate vietuitoarele Bronz India, - Kansas City, Galeria Nelson - Muzeul Atkins '/?)>> =i | =i > =i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =i > =i | =i > =i | =i > =i | = și | =i > =i | =i > =i | = și > = ) Unul dintre conceptele principale ale mitologiei budiste Cuvântul „D” derivat din rădăcina sShg, „a ține, sprijin”, și are multe semnificații în contextul budismului, principalele: învățătura lui Buddha (v particularitățile lui Buddha Shakyamuni); textul (sau colecția de texte) în care este prezentată această învățătură; element lumea psiho-fizică Dacă, conform opiniilor religioase și mitologice ale susținătorilor Hinayana, există un singur D (în sensul de predare), care este expus în Tripitaka, apoi, conform opiniilor susținătorilor Mahayanei și Vajrayana, Shakyamuni a proclamat D diferit în conținut și profunzime (în unele texte din Mahayana se spune, de exemplu, despre cele trei „întretiri ale roții dharmei” - dharmachakra-pravartana), în conformitate cu facultăţile mentale ale perceptorului Dar chiar și aceste D diferite reprezintă în cele din urmă doar aspecte diferite ale aceleiași doctrine L M DHARMAPALA (Skt ShagtaraІa, „protector al dharmei”), în mitologia budistă, o zeitate, apărând învățăturile budiste și fiecare budist individual Grupul lui D din panteon este demarcat indistinct, printre ei sunt adesea enumerate atât yidams, cât și zeități locale ale diferitelor popoare, care au Budismul s-a răspândit În Tibet există o listă care conține opt D : Vajrabhairava (vezi Yamantaka), Hayagriva, Begtse, Yama, Maha-kala, Sri Devi, Vaishravana, Brahma, dar altele decât cele enumerate, sunt cunoscute multe alte D Schema propusă de Ch Trung-pa pentru împărțirea D în două subgrupe (Mahakala și Lokapala) nu este pe deplin satisfăcătoare, deoarece un anumit număr de D rămâne afară aceste grupuri Aparent, în ideea lui D una dintre principalele trăsături ale budistului mitologie – deschidere către inovare și incompletitudine conștientă În mitologia budistă Există legende despre modul în care zeitățile locale au fost convertite în D Așadar, Padmasambhava a cucerit multe zeități ale religiei tibetane Bon, care anterior se presupunea că a împiedicat răspândirea budismului în Tibet În Tibet, împreună cu numele D (Tibet ei folosesc numele yagag-^'zesi (lit , „călău teribil”), de la care provine mongolul dokshita L M DHATAR (Old Ind BKa-Lg, din SUA, „a stabili”), divin în mitologia indiană veche instalator, creator Ca o zeitate abstractă specială, apare doar în imnurile de mai târziu ale Rig Veda (X mandal a); în alte locuri, cuvântul corespunzător desemnează preotul care îndeplinește ritul, instalator-manager în general D cum o zeitate a creat soarele și luna, cerul și pământul, aerul spațiu și lumină; împreună cu alți zei, are grijă de urmași (creează un făt corporal), patronează căsătoria, păstrează ordinea în casă, vindecă bolile Uneori D este considerat a fi adityam Mai târziu, D este identificat cu Prajapati sau Brahma (uneori D este fiul său) Ca epitet D se referă la Vishnu și Shiva Ideea lui D este rezultatul construcţii teologice şi speculative V T DHRITARASHTRA (ind antic Bkghagaz- ga), în mitologia hindusă, fiul pustnicului Vyasa și văduva regelui Vichitra-virya Ambika Fiind orb din naștere, D își transferă mai întâi drepturile la tron către Hastinapura fratelui mai mic al lui Pandu, dar după moartea lui Pandu, el devine încă rege De la sotia lui Gandhari D are o fiică și o sută de fii - Kauravas, printre care cel mai mare - Duryodhana - este favoritul lui În epopee, D este tipul unui tată slab, indecis; recunoaşte răutatea intenţiilor fiilor săi, dar le îngăduie voluntar sau involuntar, referindu-se la voința inevitabilă a sorții După încheierea războiului între Kaurava și Pandava și aderarea lui Yudhishthira D , împreună cu soția sa, merge în pădure pentru a deveni pustnici și acolo mor din cauza unui incendiu de pădure P G DHRUVA (ind antică Bііgіѵа, „solid”, „permanent”), în mitologia hindusă, una dintre cele opt zeități Vasu, fiul regelui Uttanapada și nepotul lui Manu Swayambhuva Exilat de mama lui vitregă, care a vrut propriul ei fiu a devenit moștenitorul regatului, D timp de trei mii de ani se complacă în asceză și în mod constant gândindu-se la Vishnu Pentru aceasta, Vishnu îl ridică la cer ca Steaua Nordului (Vishnupur I ; Bhag -pur IV ) D este venerat de hinduși ca întruchipare a rezistenței și a hotărârii P G DHUNDHU (vechiul indian Bishpsiish-), în mitologia hindusă, o asura care l-a împiedicat pe înțeleptul Uttanka să îndeplinească rituri religioase; tatăl Sundei D se ascunde sub o mare de nisip, dar îl scot de acolo și Regele Kuvalayaswa și fiii săi sunt uciși Kuvalayaswa pentru această ispravă primește numele Dhundhumara Se crede că intriga acestui mit este legată de legendele etiologice despre apariția vulcanilor și fenomene naturale similare V T DHUNDHUMARA (vechiul Ind BishpsІІІshta-ga-, „ucigașul lui Dhundhu”), în mitologia hindusă, regele Kuvalayasva, ucigașul asurei Dhundhu, care s-a ascuns sub nisip D aparține dinastiei solare și are ("Vishnu Purana") sau de fii ("Harivansa") Înainte de moartea lui Dhundhu cu suflarea lui de foc afectează toți fiii lui D , cu excepția a trei V T DYY, în mitologia slavă de est, numele unui zeu Menționat în inserția rusă veche în slava de sud textul „Umblarea Fecioarei prin chinuri” și în listele „Cuvinte despre ce făptură murdară au înclinat limbile idol” („Serviciul Dyevo”) Contextul sugerează că numele D este rezultatul asocieri ale unui vechi nume rusesc (cum ar fi dive) cu greaca byud, vezi Zeus (cf și Dyaus) La asta Mențiunea lui D în trei inscripții grecești medievale din Novgorod duce, de asemenea, la presupunerea, făcut în secret Este posibil ca numele D să fi fost o variantă sau rezultat distorsiuni cu același nume (cealaltă formă a acesteia este div) V I , V T dio, în mitologia Dahomey, zeitatea aerului, a respirației; al șaselea fiu al lui Mavu Liza Conform miturilor, D dă viață unei persoane; guvernează spațiul dintre cer și pământ Datorită lui D zeii sunt invizibili oamenii de pe pământ, el îi „îmbrăcă” D a primit de la Mavu, care le-a oferit copiilor săi diferite limbi, limba oamenilor E K DIAVOLUL (din grecescul biofoHos;, „calomniator”), Satana (din altă ebraică vaiap, „opus”, „adversar”), un personaj mitologic, personificarea forțelor răului („puterea răului”), opunându-se „bun început” – lui Dumnezeu D ocupă un loc proeminent în doctrina creştină Imagine similară Mitologia musulmană - shaitan, budistă - mara Christian D este o imagine complexă, ale cărei rădăcini sunt foarte diferite și parțial foarte vechi origine Sursele sale directe au fost, aparent, diverse zeități ale întunericului și ale întunericului religii antice orientale, spirite ale răului, zei ai lumii interlope Stăpânire peste lumea interlopă a păcătoșilor suflet – iadul a devenit una dintre cele mai importante funcții ale lui D Dacă în viața pământească D este principalul inspirator vrăjitori și vrăjitoare, apoi în viața de apoi este stăpânul iadului, unde sufletele păcătoșilor sunt chinuite Mai putin de toate a participat la formarea imaginii lui D credințele evreilor: în dogma lor, Satana a ocupat un loc neînsemnat și loc încetos Credințele populare slave despre diavol (mai aproape de imaginea lui D ) - vezi Diavolul Vezi și art Satana S A Tokarev dyai și epi, în mitologia indienilor Tu-Kuna (Brazilia, Peru, Columbia) frați gemeni, cultural eroii Miturile despre ei spun cum D și E din peștii pe care i-au prins au creat oameni Apoi Diay a ajuns lumina zilei, foc si cultural Arhanghelul Mihail călcându-l pe diavol Fragment din aripa altarului Demidov Londra Galeria Națională = schimbare (stare nouă) -> acțiune care ține cont de ceea ce s-a realizat stare nouă”, care actualizează mecanismul de feedback, implică o conexiune specială, dependență sau chiar identitate între macrocosmos și microcosmos, natură și om, unde omul ca atare – unul dintre elementele ipostatice extreme ale schemei cosmologice Compoziția sa, carnea sa, urcă în cele din urmă la materia cosmică, care, după ce s-a condensat, a devenit baza elementelor și obiectelor naturale (de exemplu, elemente de peisaj) Există o clasă extinsă texte mitopoetice dintr-o varietate de tradiții, care se bazează pe identificări cosmic (natural) și uman: carne - pământ, sânge - apă, păr - plante, oase, dinți - pietre, vedere (ochi) - soare, auz (urechi) - țări ale lumii, respirație (suflet) - vânt, cap - cer, diferite membrii corpului sunt diferite grupuri sociale etc Aceste identificări, atât de relevante în hoții (atât în textele în sine, cât și în ritualurile pe care le însoțesc, cf , de exemplu, conspirații din sângerare, dureri de dinți, dureri de oase, boli oculare, căderea părului etc ), sunt constante și în unele clase mituri Mai mult, există mituri speciale care motivează întregul sistem identificări prin istoria creării universului și a părților sale individuale din corpul unui gigant cosmic (vezi giganți), primul om, eroul cultural etc (cf imnul despre Purusha din Rigveda X sau „Atharvaveda” X ; în miercuri-Iran „Bundahishne” , - , sau „Zatsprame” XXXIV - , în Eddic „Discursuri ale lui Vaftrudnir” sau în germană veche cantilena scolasticului Ezzo, in alte chinezesti mituri despre Pan-gu și diverse versiuni ale „Cartei porumbeilor” rusești) Aceste texte sunt, fără îndoială, legate de sacrificiu (concret, cu dezmembrarea victimei în părți, identificarea lor cu elementele cosmosului și, în final, integrare), descrie structura de bază a lumii în diferitele sale aspecte (obiectiv, spaţială, socială etc ), arătând în acelaşi timp ierarhia elementelor individuale Schema ierarhică a nivelurilor și elementelor universului, reconstruită pe baza unor asemenea mituri [ Lumină albă, soare, lună, stele, zori, vânt, ploaie ; Pământ, munte, copac (ca imagine a lumii) ; Marea, lac, râu, câmp, pădure, drum ; Piatra, iarba, copac ; Pasăre, fiară, pește ; Bărbat: sânge, os, păr, piele, părți ale corpului ; Omul: clase sociale superioare, mijlocii, inferioare ; Oraș, casă, curte, biserică, altar etc ] descrie „lumea” conspirației în aceeași măsură Totuși, ce este în miturile sunt adesea date separat, în conformitate cu răsturnările intrigii, în conspirații sunt adesea prezentate în sub formă de liste (cf cele mai lungi enumerari de părți ale corpului, boli, obiecte dăunătoare, plante medicinale, elemente ale spațiului, personaje mitologice - patroni, vindecători =іІ=і[=іІ=і[=іІ=і[=іІ=іІ=іІ=іІ=і[=іІ=і[=іІ=іБ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ= іІ=іІ=іІ=і[= ALTĂ LUME ZVZ sau dăunători care transmit boli etc ) Nu întâmplător textele conspirației sunt cele care dezvăluie întreaga profunzime a funcţiilor de clasificare şi taxonomice care pot fi prezente în mit numai implicit şi actualizat numai în anumite situaţii mier caracteristică conspiraţiilor articulație spre interior [sânge - carne - tendon - os - măduvă (os) ] și spre exterior (casă - baldachin - curte - câmp - pădure - munți - mări indicând pragul, ușile, porțile, drumurile etc ) În acest sens conspiraţiile pot fi considerate drept cea mai importantă sursă pentru reconstrucţia fundamentalului coordonatele lumii mitopoetice, în special cronotopul mitului însuși [i e e calea inerentă mitului dezvoltarea unității spațio-temporale; cf notare specială a unor astfel de puncte de timp în conspirații, cum ar fi răsăritul și apusul (zorii, zorii), apariția lunii, luna plină, cea mai scurtă noapte, declanșarea echinocțiului, joncțiunea anului vechi cu cel nou etc ; Vedeți coordonatele spațiale superior] Importanța conspirațiilor pentru reconstrucția miturilor este determinată și de faptul că multe tradiții păstrează relativ complet așa-numitele Conspirații „negre” asociate cu magia neagră Pot fi s-a pus întrebarea despre recrearea pe baza lor a sistemului de mituri „negre” (umbră), care sunt aproape complet nu se încadrează în câmpul de vedere al cercetătorilor, deoarece ei fie au fost complet excluși, după ce au trecut „cenzura” mitologiei oficiale a majorității, sau de la bun început au fost distribuite într-un mod îngust cerc confesional (șamani „negri”, vrăjitori, vrăjitoare, grupuri ezoterice etc ) Sumerian și conspirații asiro-babiloniene - vrăji în partea care conține liste de boli, demoni, trimiterea lor, si locurile de exil al bolilor, contin material deosebit de bogat pentru acest gen de reconstrucţie Comparați conspirațiile împotriva mașinațiunilor vrăjitorilor și vrăjitoarelor (tatsii) sau incantații ale șapte spirite rele (tazkit), desenând uneori o imagine destul de detaliată: „Sunt șapte! sunt sapte! sunt șapte în adâncul mării! Al lor șapte distrugători ai cerului; au răsărit din adâncurile mării Nu sunt nici bărbați, nici femei, ei răspândite ca lanțuri Nu au soții, nu vor naște copii Sunt duhuri rele generate de munți, dușmani zeul Ea, sunt instrumente ale mâniei zeilor Ei îmbrățișează drumuri și poteci, sunt dușmani, dușmani Sunt șapte, șapte, șapte Spiritul cerului, evocă-i! Duh al pământului, blestemă-i! » Același lucru se poate spune despre conspirațiile „negre” rusești cu o descriere detaliată a „anti-lumii”: întors pe dos (comparativ cu conspirațiile obișnuite) cronotop, reversul acțiunilor întreprinse în ritual (apel la spiritele rele, îndepărtarea crucii, renunțare de la Dumnezeu, Fecioara, tată-mamă, din toată lumea largă, osândire la Satana, calea de ieșire nu este de la ușă, „prin fereastră, nu prin poartă, ci prin prag, prin ușile câinilor, prin gaura șoarecelui, nu prin drum, ci trasee gandaci, spre vest, spate spre est, spre tara de noapte, etc ), liste cu spirite rele, demoni, febră, boli; despre vrăji aferente sau blesteme în tradițiile siberiene, africane și de altă natură ale șamanismului „negru”, în cele din urmă, despre așa-zisul „ekogsizti soshchiga-Ііopez” (vrăji ale unui spirit rău cu nume sacru), cunoscute atât în Orient, cât și în Europa medievală (cf „Teziatepiit Eoiotopiz”, etc ) Și mai evidentă și mai diversă este relația dintre intriga și mit în subiect, intriga și decor personaje mitologice comune Participarea la conspirații ale zeităților incluse în panteon și acționând în mituri, subliniază în același timp dependența intrigii de mit și funcția pragmatică a mitului, explicate în conspirație și ritual mier vindecarea egipteană antică ritualul și conspirația corespunzătoare: Ra este chinuită de spasme, Horus face o statuie a copilului Isis-da, zeii din Heliopolis trimit prin magie durerile lui Ra acestei statui; Sfatul zeului babilonian Ea lui Marduk modelați imaginea spiritului ciumei Namtar din noroi și puneți-o pe stomacul pacientului; Apelul lui Marduk la Ea cu o plângere despre demoni care rănesc o persoană și sfatul lui Ea care indică ajutor; Participarea Varunei la conspirații indiene antice, în special împotriva hidropiziei (Varuna însuși este asociat cu apa, oceanele); Conspirații baltice de la o furtună sau o durere de spate cu un apel la imaginea unui tunet (Perkunas, Per- contra); Conspirații est-slave, în care apar imaginile transformate ale lui Perun (tunet, „Săgeți Perun”, etc ) și Veles (Sf Vlasy, skotinki - Vlasyevna etc ), etc Adesea un motiv mitologic (autentic sau imaginar, necunoscut în mituri) motivează conținutul conspirație și îndeplinește rolul compozițional al începutului mier introducere în vechea germană „Al doilea Vraja Merseburg": "Folla și Wodan s-au dus în pădure, unde mânzul lui Balder s-a dislocat picior ” sau începutul conspirației belaruse: „Hristos l-a condus pe Sus pe calul său curajos spre muntele Siyan, pe muntele Si-yan există un pod de viburn; pe podul Tym Viburnum, calul său curajos și-a pierdut piciorul, viburnum mosnitsa pralo-miv Kalinova mosnitsa, coborâți și coborâți zvih, ”etc În alte cazuri însuși miezul intrigii conține motive mitologice (sau folclor mitologice) Asa de, de exemplu, complotul mitologic al pedepsei Tunetorului asupra copiilor săi prin transformarea lor în animale htonice și distrugerea consecventă într-o conspirație acționează ca un motiv pentru astfel de aceeași distrugere succesivă (una câte una) a unor astfel de creaturi htonice dăunătoare ca viermi (sau șerpi sau șoareci), al căror număr (șapte sau nouă) coincide și cu numărul copiilor din mit Gradul de pătrundere a motivelor sau personajelor mitologice în conspirații poate fi foarte semnificativ (cf „Atharva Veda”); adesea motivele sunt date într-o formă pliată, cum ar fi epitetele sau titlurile (cf în conspirațiile babiloniene: „creatorul întregii omeniri”, „stăpânul sfințeniei”, „directorul cerului și pământ”, „darea de moștenire și sămânță”, „păzirea vieții”, „toate auzul”, „conducerea oamenilor la ordine”, „păzitorul lumii”, „stăpânul izvoarelor de munte și al mării”, „elimină vesta răului”, etc ) În cele din urmă, uneori conspirațiile dezvăluie o legătură directă cu cei mai mulți mitologie generale și universale (de exemplu, cu imaginea arborelui lumii) În același timp, legătura dintre conspirații și mituri poate fi urmărită și acolo unde nu există paralele directe și de încredere Instalarea asupra procesului de formare a mitului se manifestă mai ales clar în mitologizarea acelor motive şi personaje ale comploturilor de conspirație, care, strict vorbind, sunt absente în corpus actual de mituri Conspirația construiește adesea noi mituri, sintetizând elemente ale mitologiei tradiționale cu elemente ale sistemului sau folclorului religios dominant (sau, dimpotrivă, reprimat) tradiţii, elemente proprii şi ale altora etc Cf transformarea zeităților antice în demoni medievali Conspirații europene (în special Apollo, Venus), includerea personajelor creștine în conspirații (Iisus Hristos, Maica Domnului, apostolii, sfinții, sfinții, arhanghelii, Sfântul Gheorghe, și de asemenea Irod, Herodias, Salome etc ), un apel la eroii folclorici (Ilya Muromets, Usynya, Borodynya etc ), la alte tradiții (cf contribuția legendei bizantine sisiniene la rusă și alte slave, Conspirațiile românești, grecești, georgiene, siriene, care reflectă diferite motive în ele sunt destul de des intriga detaliată - Sisinius se întâlnește cu un demon efeminat sau surori, le bate și le stoarce un nume secret, răpirea de către un demon a copiilor lui Melitene, sora Sisinia etc ) Trebuie remarcat faptul că aceasta aspectul tendințelor de formare a miturilor inerente unei conspirații rămâne încă aproape neexplorat V N Toporov ZAGREUS ( < khurgnd, litere, din grecescul „marele vânător”, „marele vânător”), în mitologia greacă, unul dintre ipostaze arhaice ale zeului Dionysos Fiul lui Zeus din Creta și al zeiței Persefone, cu care Zeus a intrat căsătorie sub formă de șarpe Titanii trimiși de zeița Hero l-au atacat pe Z , dar acesta i-a speriat, transformându-se în dragon, tigru și taur Dar Hera, cu gemetele ei feroce, i-a trezit pe titani la acțiune și ei sfâșiat în bucăți Zeus a aruncat titanii în Tartar, a cântat pe mama titanilor pământul cu un foc groaznic și apoi a trimis un potop asupra ei (Mopp Biop VI - ) Imaginea a intrat în teogonia orfilor, care erau asociați cu el un întreg sistem de idei filosofice și mitologice Au fost dedicate mistere orfice (Sie Be pai cieog III ) O serie de mituri sunt asociate cu învierea lui Dionysos- , a cărui inimă a fost salvată de Atena (Pgosi Nutp VII - ) Autorul secolului al IV-lea Firmicus Maternus (VI, p ) conține o relatare detaliată a lacerării Liber- , fiul regelui cretan Zeus (Liber - zeitatea italiană a fertilităţii) A T -G ALTĂ LUME, cealaltă lume, cealaltă lume, în mitologie, sălașul morților sau sufletele lor Mituri despre m dezvoltat din idei despre viața de apoi asociate cu reacția colectivului la moartea unuia dintre membrii şi obiceiurile de înmormântare Moartea a fost văzută ca o încălcare a normalului viața echipei ca urmare a impactului super- ZU O CALALĂ LUME =h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h =h=h=h= Spiritul vânează emul în țara strămoșilor Desen Australia cauze naturale (magie dăunătoare, încălcări de tabu etc ) Frica psihologică de moarte (combinat cu pericolul biologic reprezentat de un cadavru în descompunere) a fost personificat în defunctul însuși: prin urmare, obiceiurile funerare aveau ca scop izolarea defunctului și odată cu el - efectele nocive ale morții; În același timp, însă, a existat o tendință opusă - ține defunctul aproape de cei vii, pentru a nu încălca integritatea echipei De aici vechiul obiceiurile de înmormântare (izolare) în așezări, în locuințe sau case speciale ale morților, mai târziu - în necropole (orașe ale morților) în apropierea așezărilor În consecință, atitudinea față de decedat: pe de o parte, a fost venerat ca strămoș-binefăcător (vezi, de exemplu, Pitary, Mulți), pe de altă parte - temut ca un mort dăunător sau ca un spirit care trăiește lângă cei vii Idei despre dotat supranatural si- A vedea o rudă decedată cu lumea morților de către un șaman: un prieten abandonat al defunctului, un prieten șaman pentru ritul trecerii, râul ancestral mitic, sufletul trupului defunctului, golful de la gura strămoșului râul, dincolo de care începe „pământul de jos”; locul de stabilire a rudelor decedate Desen al unui bătrân Evenk Vasily Sharshiktal loi a „morților vii”, ieșind din mormânt, atacând oamenii, aducând boală și moarte, sunt prezente în mitologia și folclorul multor popoare (vezi, de exemplu, Ghoul) "Zombie" a căutat să omoare din nou, să lege etc , spirite - să sperie zgomotul de la înmormântare, să încurce drumul către lume în viaţă Dar cel mai eficient mod de a elimina proprietățile dăunătoare ale defunctului menținând legătura cu el ca spirit patron a fost considerată a fi plecarea lui la m Unele dintre cele mai înapoiate triburi (australieni, boșmani, papuani) nu au funcționat idei mitologice diferenţiate despre m : morţii puteau locui în deşert teren, pădure sau tufișuri, s-au dovedit a fi în mare sau pe cer; uneori cunoscute numai direcția în care au mers morții Vagi și contradictorii erau ideile despre clase morți: ar putea duce o viață normală de vânători și culegători, se pot transforma în animale și păsări, rătăcește pe pământ, ies noaptea din adăposturile lor, se întoarce în taberele celor vii Probabil asta dualitatea morților, care se află în lumea celor vii, iar în alta - m , asociată cu dualitatea au contribuit aspirațiile rituale de a păstra defunctul în mormânt și de a-l îndepărta într-o altă lume dezmembrarea mitologică a defunctului într-un corp îngropat și un suflet (spirit) care trăiește în m Aceasta dezmembrarea nu a fost consistentă - sufletul nu a fost lipsit de proprietățile corporale și de atașamentul față de corp; la multe popoare (dintre indieni, în mitologia romană și siberiană) există idei despre „mormânt” suflete”, asemănător cu ka din mitologia egipteană Cea mai comună a fost ideea unei șederi temporare a spiritului lângă corp (mormânt) De efectuarea unui rit de înmormântare și distrugerea substratului sufletului – trupul – în timpul incinerării sau în orice alt fel – spiritul s-a dus la m Călătoria vieții de apoi era considerată dificilă și periculoasă: îndepărtatul m era despărțit de lumea celor vii pâraie, munți, așezați pe o insulă, în adâncurile pământului sau în rai Pentru o astfel de călătorie defunctul avea nevoie de bărci, cai, sănii, care, pantofi tari, provizii pentru drum etc P , de obicei plasat în mormânt Pe drum erau obstacole supranaturale - lacuri de foc, pâraie fierbinți și abisuri prin care duceau poduri înguste (pod - păr de cal în miturile Altai, Indienii Quechua etc ): cei care s-au eliberat așteptau o moarte secundară și definitivă În depășirea acestora barierele în calea morților erau ajutate de ghizi de suflete - animale (de obicei un câine sau un cal), șamani și zei Intrare la m (uneori – un pod) era păzit de paznici: monştri nym câini printre popoarele indo-europene (Kerberus și altele), stăpânii tărâmului morților; au lăsat să intre numai sufletele celor care au săvârșit obiceiuri tribale în timpul vieții și au fost îngropate după toate regulile, cei care puteau plătiți ghizii și paznicii cu carnea animalelor sacrificate la înmormântare, bani etc (dintre popoarele din Oceania, printre yoruba din Africa, indienii Dakota și altele - cf vechiul obicei grecesc de a păstra tort cu miere pentru Cerber) Cei „răi” erau amenințați cu moartea definitivă sau cu soarta unui rătăcitor, lipsit de o viață de apoi m , în ciuda varietății de idei privind amplasarea lui, se încadrează de obicei în general imagine mitologică a lumii ca o altă lume îndepărtată, opunându-se „propriei lor” lumi a celor vii în care plasarea sa în spațiul orizontal corelat cu modelul vertical al lumii, împărțind cosmosul în cer, pământ și lumea interlopă Deci, popoarele din Siberia au plasat m în nord în cursurile inferioare ale marilor râuri siberiene și în același timp în lumea inferioară (cf Hel scandinav); în mitologii unde este calea soarele indica morții (dintre unele popoare din Oceania, America de Nord – cf ideea de barca solară Ra), m s-a dovedit a fi într-o locuință subterană din vest Rareori m a fost pus pe cer (pe stele etc ), unde se putea pătrunde, precum și în lumea inferioară, de-a lungul arborelui lumii sau a podului (care se credea uneori a fi curcubeul sau Calea Lactee) Imaginile de m pot copia complet lumea reală cu sate în care morții trăiesc tribal comunități, vânează, se căsătoresc, uneori chiar produc urmași etc – chiar peisajul care înconjoară comunitatea din această lume Spiritele nu sunt nemuritoare, dar în m li se atribuie de obicei mai mult durată de viață mai lungă decât pe pământ (dintre indienii din America de Nord, unele popoare din Africa si etc ); după această perioadă, spiritele mor complet sau renasc pe pământ vii creaturi Spiritele strămoșilor există în m , în timp ce descendenții lor le cinstesc În mitologia bantu (balu-ba) suflete stai in m la Nzambe pana imbatranesc, dupa care zeul ii alunga pe pamant, unde transforma in praf În sistemele mitologice primitive, unde m a fost conceput ca un simplu „continuare” existenței pământești, nu a existat o opoziție a principiilor trupești și spirituale Această opoziție a fost inconsecventă în mitologiile dezvoltate: de exemplu, sufletele în Hades greacă sete de sânge și frică de sabie (Nosh Oi , XI), ein-herii scandinavi se ucid între ei și învie din nou în Valhalla În schimb, opoziția fizică a lumii celor vii și „acea lumina ": când e zi pe pământ, la m - noapte, pentru cei vii - vară, pentru cei morți - iarnă, morții merg cu capul în jos, hainele sunt purtate pe dos, hrana lor este otravă pentru cei vii etc n (în mitologiile Oceaniei, popoarele din Siberia, indienii din America de Nord) Creaturile vii care au pătruns în m sunt invizibile pentru locuitorii săi, asemenea spiritelor printre vii și la fel de nociv pentru morți ca și pentru cei vii (mitologii siberiene) În altele traditii tu, dimpotrivă, te întâlnești cu o primire călduroasă în lumea următoare din partea rudelor moarte (mitologii africane), mergeți acolo pentru o soție sau un iubit (motivul lui Orfeu și Euridice, cunoscut, în special, printre Indienii din America de Nord și japonezii), dar șederea lor în m este asociată cu tabuuri speciale, încălcare care sunt ruinați de întreprinderile celor vii și se întorc pe pământ fără nimic (cf soarta lui Enkidu) În unele tradiții mitologice, tabloul de m este pictat în culori plictisitoare: soarele strălucește slab acolo, nu este nevoie, nici bucurie etc Astfel, de exemplu, sunt ideile despre o existență fantomatică umbre fără sens în întunericul idului și al sheolului Dimpotrivă, credința într-o viață de apoi mai bună s-a reflectat în idei despre terenuri de vânătoare abundente, câmpuri supranatural fertile (cf iaru egiptean), pășuni în m ; morții au devenit tineri, nu au cunoscut bolile și grijile, s-au dedat la distracție, dansul (dintre unele popoare din Melanezia, America) Conceptul general de continuare a existenței după moarte a fost completat în mitologiile primitivului epoca și lumea antică cu idei despre destinele speciale ale diferitelor categorii de morți Viața de apoi viața depindea de tipul morții: ucis, înecat, murit de moarte naturală, murit în copilărie au fost plasate în diferite zone de m (cf descrierea lui Orc din Eneida VI) sau chiar în diferite vieți de apoi regate În diferite mitologii, aceste categorii de morți erau adesea înzestrate cu destine opuse: printre germani și azteci, cei căzuți în luptă au primit un premiu într-un „paradis” militar (germe, Valhalla), în contrast de la cei care au murit de moarte naturală; printre unele popoare din Africa, Indonezia, cei uciși în război, dimpotrivă, erau considerate creaturi dăunătoare, viața lor de apoi era de neinvidiat (de asemenea, diferită în diferite mitologii atitudine față de femeile care au murit la naștere, copii etc ) Aparent, mitologia (cum ar fi obiceiuri funerare) în acest caz numai „clasificate” de gen și grupe de vârstă și sociale sub- divizii cu accent pe obiectivele acestei lumești ale colectivului, evidențiind apărătorii, succesorii săi amabil etc - soarta lor postumă nu s-a corelat direct cu statutul lor social, permițând solutii opuse O tendință mai consistentă de reflectare a structurii sociale în mitologie m a devenit în societăţile cu stratificare socială semnificativă Cota postumă aristocrație tribală și militară, preoția a fost înfățișată ca fiind mai fericită decât soarta obișnuită membrii comunității: proprietatea și statutul social al morților au fost pur și simplu transferate la m (pentru unii popoare din Africa, Melanezia); uneori, bunăstarea defunctului depindea de bogăția înmormântării Lider a rămas lider în m - la înmormântarea regilor africani sau antici mesopotamien în lumea următoare nu numai sclavii îl urmau pe stăpân, ci și curtea Expresia extremă a acestei tendințe a fost dreptul exclusiv la o viață de apoi numai pentru aristocrație (dintre tonganii din Polinezia, masai din Africa) În conformitate cu ierarhia socială, conducătorii polinezieni și preoți după moarte au plecat în țara însorită a Pulot, în timp ce membrii comunității au ajuns în lumea interlopă mohorâtă, unde ei gazda a devorat m Mira Scandinavul Odin a adunat o suită în Valhalla lui cerească aristocrația, care la ora morții zeilor (vezi Ragnarok) va ieși să lupte cu morții „simpli” și monștri htonici ai stăpânei lumii interlope Hel Imagini arhaice ale unei bătrâne - stăpâna lumii interlope, adesea asociată cu moartea (Scand Hel, ket Khosedem), sau regele lumii interlope, stăpânul demonilor răi (turc Erlik, mai ales iranian Ah-riman), opus zeilor cereşti Dualismul lumilor cerești și subterane, luminoase și întunecate, locuit de zei binefăcători și demoni răi, a servit drept bază pentru mai târziu idei despre rai și iad, dar aceste idei au fost asociate cu ideea răzbunării vieții de apoi În mitologia primitivă și veche, recompensa de m se baza mai mult pe ritual decât pe principii morale: riscau cei care nu respectau obiceiurile tribale, nu aveau tatuaje etc să fie prevenit în m , înghițit de monștri htonici sau să fie lăsat fără mâncare în m O persoană „bună” în sensul primitiv - un vânător de succes, un războinic curajos - a rămas așa și în m (uneori - în cea mai bună parte, „paradis militar”); „rău” nu este doar un încalcător al publicului norme, criminal, mincinos, laș, dar nici nu a lăsat urmași, a murit singur - adică un membru inferior colectiv, uneori - o persoană cu statut social scăzut sau un străin „Rău” după moartea s-a trezit într-un lăcaș sumbru al întunericului (în miturile popoarelor din Polinezia), a rătăcit pe pământ sau au fost pedepsiți după faptele lor: avarii sunt condamnați la foamea veșnică, cei certați au gura cusută (mitologia buriate), etc Este tipic pentru nivelul etic al unor astfel de idei care printre Pedepsit în lumea interlopă, Erlik se dovedește a fi și un taur viguros și un cal încăpățânat Intervenția zeilor nu a adus schimbări semnificative în distribuția beneficiilor și pedepselor vieții de apoi: figurile păcătoșilor care i-au jignit pe zei și au fost pedepsiți pentru aceasta - Sisif și Tantal - sunt singure în indiferent față de hadesul mort; putini sunt eroii care se gasesc in Elysium datorita lor origine divină (Menelau etc ) Mitologia care a făcut dependentă viața de apoi din ritual și diferite semne formale (tipul morții etc ), din statutul social al defunctului, nu a permis idei consistente de răzbunare în lumea cealaltă Corespondența topografică a verticalei nivelurile modelului lumii și rangurile ierarhiei sociale (liderii din rai sunt membri ai comunității din lumea interlopă) a exprimat cel mai pe deplin focalizarea mitologiei primitive pe armonizare și interconectare spaţiul natural şi societatea Tendința de „depășire” a contradicțiilor sociale în m a fost conturată în mitologiile lumii antice Dacă în Egiptul epocii Vechiului Regat, doar faraonul a primit dreptul la fericirea vieții de apoi în Iara, atunci în În epoca Regatului de Mijloc, fiecare decedat putea obține fericire prin reunirea cu Osiris ÎN mitologia antică, aristocrația din Elysium a fost încălcată de cultul lui Dionysos: dreptul la beatitudine primit de toți participanții la misterele dionisiace, la fel ca și mistele altor zei muribundi și învieți din mitologii ale Mediteranei (de exemplu, inițiate în misterele eleusine), indiferent de apartenența la clasă Idei despre m , unde nu există nicio diferență între bogați și săraci, ca în regatul lui Osiris, a cerut alte principii ale răzbunării vieții de apoi: cerințe tradiționale îndeplinirea ritualurilor religioase și a normelor sociale, venerarea zeilor și a regelui erau combinate cu condamnarea formelor extreme de exploatare A fost o idee despre curtea vieții de apoi, cel mai mult dezvoltată în mitologia egipteană și adoptată de mitologiile iraniene și alte În stânga este curtea vieții de apoi a lui Osiris Cântărirea sufletului Papirus Din mormântul de la Deir el-Bahri secolele XII-X inainte de n e În dreapta este casa de cult cu craniul unui strămoș Insulele Solomon secolul al -lea Londra, British Museum DINTE ALTA LUME =h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h=h= h=h=h= Criteriul de condamnare la tribunalul vieții de apoi nu a mai fost doar respectarea de către defunct a ritualuri, dar și „adevăr” sub forma unei pene a zeiței, așezată pe o scară, în timp ce pe cealaltă a fost pus sufletul (inima) judecat al unei persoane Cu toate acestea, aplicarea acestui criteriu și obiectivitatea instanței Osiris a fost împiedicat de cel mai complex ritual funerar și de grămada de mijloace magice, menite să asigure defunctul de această obiectivitate Ritualul domina etica și în culte de mister, în care beatitudinea era atinsă doar de inițiați În plus, mistere garantat nu numai o viață fericită de apoi, ci și renașterea sufletului în această lume, depreciind m și urcând la mituri totemice despre reîncarnare - întruparea morților în ființe vii - animale, plante, oameni Doctrina metampsihozei (reîncarnarea) - transmigrarea sufletelor - a fost cel mai dezvoltată în hindus mitologie și budism Multe popoare au avut și ideea renașterii decedatului în persoana unui descendent (de obicei un nepot): de unde transferul numelui strămoșului către nou-născut În aceste cazuri, m - nu ultimul loc de odihnă al defunctului, ci o fază necesară în ciclul renașterii prin moarte Aceste ciclurile vieții umane și colective au fost corelate în mitologiile societății primitive și antice lume cu cicluri sezoniere, întruchipată în imaginile zeilor învieți ai vegetației Moarte, înmormântarea și coborârea în lumea interlopă a zeului personifica moartea de iarnă a naturii (cf și mitul lui răpirea Persefonei etc ) m - lumea interlopă - a participat la procesul de trezire constantă natura: înmormântarea lui Osiris a fost asociată cu semănatul, lumea interlopă - cu pântecele „mamei pământ”, zeu lumea interlopă (greacă Hades - Pluto) era și zeul bogăției depozitate în adâncurile sale (Plutos) m contopit cu lumea naturală opusă celei sociale: lumea cealaltă a unit forțele distructive haosul cu binecuvântarea fertilităţii necesară omului Prin urmare, morții, înlăturați prin mediere rituri funerare din această lume în alta, contopite și ele cu elementele naturale (deja la începutul etape, de ex printre papuani) și au reușit să influențeze viața echipei, trimițând secetă sau recoltă, contribuind la fertilitatea rasei umane si a animalelor, pentru care cu ele si, deci, cu m comunicarea a fost menținută în cadrul cultului strămoșilor (sacrificii față de strămoși sau, de exemplu, alte litere egiptene decedat) Aceasta este o atitudine ambivalentă față de m , combinată cu o focalizare predominantă cultele comunitare la problemele acestei vieți economice mondiale au permis coexistența diferitelor tradiții în idei despre m ; tabloul de m a rămas sincretic și contradictoriu Atitudine sceptică față de ideile tradiționale despre viața de apoi, bazată pe prevederea sa rituală, era deja exprimată de intelectualii egipteni antici: „ sărbătorește zi veselă și nu vă întristați, căci nimeni nu-i ia bunurile cu el și niciunul dintre cei care au mers acolo [în m - V P ] nu încă s-a întors înapoi ”(„ Cântecul Harperului ”- cf “ Convorbiri ale unui deziluzionat cu Spiritul Său”) ȘI vechii zei indieni, conform lui Katha Upanishad ( , - ), nu puteau da un răspuns clar la întrebarea viața de apoi a unei persoane - cel care pune întrebări este referit la posibilitatea fericirii pe viață, dar pentru a este deja evident că „toate plăcerile sunt trecătoare pentru un muritor” Problema vieții de apoi a devenit din ce în ce mai urgentă în perioada de descompunere a clanului în „barbarul” societăți” și criza comunității în societățile asiatice și antice Rod a încetat să mai fie garant renaștere corporală Individul, a cărui conștiință a fost eliberată de legăturile ideologice ale colectivului, în cadrul căruia a avut loc ciclul morții și renașterii, a căutat mântuirea din criză în altul, etern, și nu în lumea pământească „pieritoare” Un astfel de refugiu al detașării absolute de senzual existența pământească și metampsihoza postumă, nirvana budistă a fost concepută; Budismul este străvechi religie mondială - a răspuns cu siguranță la întrebarea despre viața de apoi a omului: „unii se întorc în pântecele mamei lor, cei răi se duc în iad, cei drepți merg la rai, cei fără dorințe ating nirvana” (Dhammapadah ) Rămâi drept